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हिन्दुस्तानी एकेडेमी, इलाहाबाद से डॉक्टर सुरेन्द्रनाथ मीतल का शोध- 
अ्न्थ 'समाज और राज्य: भारतीय विचार' का प्रकाशन हे का विषय 
है । वर्तमान समय में जब कि समाज, राज्य और राष्ट्र के उद्भव तथा विकास, 
उनकी अथ॑ंवत्ता तथा श्रथेहीनता पर अनेक प्रकार की आधुनिक विचारधाराएं 
जन्म ले रही हैं, तिरोहित हो रहो हैं और पुनः नये सिरे से विकसित हो रही 
हैं, तब एक बार उस सुनिश्चित चिन्ता-धारा का आकलन आवश्यक है जो युग- 
युग से भारतीय जीवन को स्पन्दित करती आ रही है । डाँ० सुरेच्रनाथ मीतल ने 
वर्षो परिश्रम करके यह शोध-प्रन्थ प्रस्तुत किया है जिस पर उन्हें प्रयाग 
विश्वविद्यालय से डी० फिल० की उपाधि मिली है। डॉ० मीतल ने भारतीय 
समाज-रचना, संगठन, राज्य का स्वरूप, उसके विविध अंग तथा भारतीय जीवन 
की मूल दृष्टि आ्राध्यात्मिकता” को लेकर साक्ष्य रखते हुए, विशद विवेचन किया 
है। डॉ० मीतल का यह प्रयास स्तुत्य है। 
विश्वास है कि यह ग्रन्थ समाज-शाखत्र तथा राजनीति-सिद्धान्त के शअ्रध्ययन 
. में बहुत सहायक होगा ओर विद्वतूसमाज में तथा विषय में रुचि रखने वाले 
'पाठकों में समाहत होगा । 


हिन्दुस्तानी एकेडेमी, उमाशंकर शुक्ल 
इलाहाबाद । सचिव तथा कोषाध्यक्ष 


अप्रेल, १६६७। 
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भूमिका 
प्रथम श्रध्याय---विषय-विवेचन १ 


भारतीय समाज-रचना पर आरोप-?; भारतीय समाज-रचना को ठीक से 
न समझ सकते के कारण-२: भारतीय” का अर्थे-३; समाज-रचना के सिद्धान्तों 
का ही विचार-५; बौद्ध तथा धर्मश्ास्त्रों के विचारों की तुलना-७; जैन-मत 
और धर्मशासत्र-१६: धर्म” के स्नोत-१८; विभिन्न धर्मग्रन्थों में समाज-व्यवस्था--- 
श्रति-१६; स्मृतियाँ-२२; इतिहास-पुराण-२४; भारतीय इतिहास का हृष्टिकोण- 
२४: सभी धर्म-ग्रन्थों की एकात्मता-३०; विचारणीय समस्याएं-३७ 
द्वितीय अध्याय--भारतीय दर्शन श्रोर समाज-व्यवस्था ३८ 

समाज-रचना का आधार दशंन-३८; दर्शन पर झ्ाधारित समाज-व्यवस्था 
की व्यावह्ारिकता-२६; षड़दर्शनों की .एकता-४०; सृष्टि का मूल ब्रह्म और उसके 
निम्ुंण, समुण तथा साकार रूप-४३; पुरुष और प्रकृति-४५; अध्यात्म-४८; 
मोक्ष ओर स्वर्ग-८६; विद्या? तथा ज्ञान! का अर्थ-३०; श्रेष्ठ व्यक्ति का वर्शान- 
५०; मोक्ष-प्राप्ति के मांग और उनकी एकता-४१: भारतीय विचार में उन्नति”. 
और “योग्यता” का अ्र्थ-५४; त्रिगुरप्त ५४; चित्तशुद्धि के साधन--जप और संध्या- 
५४६; स्वाध्याय और सत्सज्भति-५६; देवपुजा और तीथ्थयात्रा-4७; दान-५६; 
यज्ञ-६०; तप-६२; ग्रुणानुसार पुनर्जन्म' तथा 'कर्मफल! का सिद्धान्त-६४; चार 
पुरुषार्थ-9०; तत्वज्ञान की पूर्ति के लिए समाज-रचना की झ्रावश्यकता-७३ । 
तृतीय अध्याय--भारतीय संस्कृति के सिद्धात्त... .. छप 

'आध्यात्मिकता-9५; त्याग तथा यज्ञशेंष' के उपभोग का महत्त्वत-७६: 
आन्तरिक उन्नति पर वबल-७६: सभी सामाजिक तथा शअन्य व्यवस्थाएँ परमात्मा 
द्वारा निर्मित-७७; आधिदेविकता---दिवता” का श्रथें-७८; धर्म! पर बल तथा 
उसका अर्थ-७६; श्रधिकारों की तुलना में कत्तंव्य पर.बल-८०; श्रद्धा का महत्त्व- 
८१; ,भीतिक जीवन पर भी वल-८१: व्यावहारिकता-८२; वाह्म . व्यवस्था का 
महत्व-८५४; अन्य सामाजिक सिद्धान्त--जीवन के विविध श्रद्धीं में एकात्मता,' 
राजनीति सर्वप्रमुख नहीं-८६: प्रतीकों का प्रयोग-८७; अधिकार-भेद का सिद्धान्त- 


८७; निम्न प्रवृत्तियों का. उदात्तीकरण-६०; शुद्धि ओर घुद्ध, वातावरण पर 
बल-६€ १; समच्वयवाद-£६ ३ । 


रे 


चतुर्थ अध्याय---समाज-सद्भूठन ६६ 


समाज-व्यवस्था की आवश्यकता-६६; वर्णात्षम व्यवस्था के कारण-ह्८; 
वर्ण-व्यवस्था के लाभ-६ ६; वर्ण का अ्र्थ-१ ००; वर्णे-व्यवस्था का वर्शोन-१०३; 
त्राह्मण-१ १०; क्षत्रिय-११६; ब्राह्मण-क्षत्रिय सम्बन्ध-१ २०; वेश्य-१२१; शूद्ग- 
१२३; अस्पृश्यता-१२५; मन्दिर-प्रवेश-१२६; शृुद्रों पर प्रतिबन्ध और उनकी 
सुविधाएं-१२७; वर्शंसद्धूर जातियाँ-१२८। 


प्चम अध्याप - जीवन-रचना पु १३१ 


वर्णों और भझ्राश्रमों की एकता तथा आश्रम-व्यवस्था के कारण-१३१; 
आश्रमों की अ्निवाय॑ता-१३३;. संस्का र--क्रा रण, अनिवाय॑ता और संख्या-१३४; 
उपनवन-१ ३६; ब्रह्मचर्यात्षम-१३६; नेष्ठिक ब्रह्मचये-१३८: ग्रहस्थाअम की 
अनिवाय॑ता-१ ३८; गृहस्थाक्रम के नियम--आ्राध्यात्मिक विकास-१४१; भोजन, 
दयन, मेथुन-१४२; व्यावहारिक नियम-१४२; सामाजिक उत्तरदायित्त्व-१४३; 
पारिवारिक कत्तंव्य-१४५; वानप्रस्थाक्रम-१४४; संन्‍्यास-१४६; संनन्‍्यासी के लिए 
भी नियमों की अ्निवार्यता-१४६ । 
पष्ठ अध्याय--स्त्री श्रौर विवाह ५9 


स्त्रियों के नियम और उसका कारण-१५०; स्त्रियों का सम्मान-१५३; 
स्त्रियों की निन्‍्दा-१५३; स्त्री-जीवत की व्यवस्था-१५०; सती-प्रथा-१४८; 
स्त्रियों के कार्य-१५६; स्त्रियों का पोषण-१६१; सत्री-धन-१६३; स्त्रियों की अन्य 
सुविधाएँ-१६५; सत्री-वध-१६५; माता का महत्त्व-१६६ । 

विवाह की आवश्यकता और उसके कारण-१६६; विवाह-नियमों का 
स्पष्टीकरणु-१७०: विवाह के प्रकार-१७२; विवाह की आयु-१७४; सबरां 
विवाह-१ ७६; सपिण्ड विवाह-१७७; दहेज-१७७; विवाह-विच्छेद-१ ७८; पुनविवाह 
तथा नियोग-१७६; बहु विवाह-१८२; परख्न्री-परपुरुष सम्बन्ध-१८४ । 
संप्तम अध्याय--श्रन्य सामाजिक प्रइन ह १८७ 


शिक्षा-पद्धति--पा व्य-क्रम और आन्तरिक विकास पर बल-१८६; ग्रुरु तथा 
शिष्य के गुण-१६३; गरुरुसेवा तथा अनुशासन-१६४; शिक्षा की आर्थिक-व्यवस्था- 
१६७; ग्रुरुकुल-पद्धति (रि९झंतटपा38) 8ए४९०7) और उसके लाभ-१६६; 
सामूहिक शिक्षा-पद्धति नहीं-२००; समावतन और समावर्तेन-उपदेश-२०१; 
शिक्षा-पद्धति के उद्देश्य-२०२ । 


आर्थिक-व्यवस्था --अर्थ” और (वार्ता? का महत्व २०३; उपभोग का महत्त्व, 
सीमाएँ तथा व्याख्या-२०५; व्यक्तिगत सम्पत्ति-२०8; उत्पादन--कृषि आादि- 
२१०; श्रम---जनसंख्या-२ १२; श्रम-विभाजन-२१३; पूंजी का महत्त्व-२१४; बड़े 


थत्त्रों का प्रयोग-२१५; विनिसय--सूल्य-निर्धारण-२१६; व्यापार, नियन्त्रण श्र 
सहायता-२१८; मुद्रा-२२०; वितरण-२२०; पूँजीवाद श्रथवा समाजवाद-२२९ | 


नैतिक तियस--नैतिक लक्ष्य-२२४; मैतिकता के पीछे वल (97000 ४)- 
२२५; नैतिक गुण और उनके अपवाद-२२४; हिसा, भ्रूण-हत्या, आत्महत्या 
और गोवध-२३०; इन्द्रिय-निग्रह-२३१; नैतिक दोष--पड्रिपु-२३२; पाप-उस्स- 
२३३; महापातक-२३३; उपपातक-२३६; प्रायश्चित्त-२३७; पापनछत्यों के 
'परिणाम-२४० । 
'अष्टस श्रध्याय--राज्य का महत्त्व, कार्य श्रोर स्वरूप २४१ 

राज्य की आवश्यकता-२४१; राजनीतिशासत्र की आवश्यकता-२४९; 
राजनीतिशास््र के पर्यायवाची नाम-२४३; अथैज्ञासत्र और धर्मशास्त्र का सम्वन्ध- 
२४४; राजनीतिज्ञास्र का व्यावहारिक और सेद्धान्तिक रूप-२४७; राज्य का 
महत्त्त-२४७; राज्य की उत्पत्ति-२४६; 'दण्ड' और उसका आन्तरिक तथा वाह्म 
अयोग-२५१; राज्य और समाज का सम्बन्ध-२५३; धर्मराज्य ओर उसका 
अरथ-२५७; साम्प्रदायिक राज्य नहीं-२३०; राज्य के उद्देश्य-२६२; राज्य के 
कार्य-२६३; राज्य और व्यक्ति का सम्बन्ध तथा व्यक्ति के अधिकार-२७३; 
राज्य और समूह-२७४ | 


नवम अध्याय---राज्य का प्रशासन (कार्यंपालिका) २७७ 


राजतन्त्र को मान्यता और उसके कारण-२७७; राजतत्त्र में प्रजा का स्थान- 
२८१; राजा पर नियनल्रण--शिक्षा रृ८ूछ; विनय पर बल-र८८; राजा के गुण 
तथा दुगगुंण-२८६; राजा का दैनिक कार्यक्रम-२६४;: राजा द्वारा धर्मपालन 
पर वल-२६४; राजा पर वाह्म नियन्त्रश--मन्त्री, पुरोहित, ब्राह्मणों, जनमत 
तथा समाज-व्यवस्था-२६६; राजा की पदच्युति-र६८; अक्षत्रियों तथा 
स्त्रियों को राज्याधिकार-२६६; भारतीय विचारानुसार राज्य के सप्ताड़ु की 
वर्तमान राज्यशास्र के राज्य के चार तत्त्वों से तुलना-३००, “राज्य” शरीर त्‌- 
२०१; मनन्‍्त्री तथा अमात्य-३०२; अन्य राज्यकमंचारी-३०४; राज्य-सेवा की 
निन्‍दा-३०६; कर्मचारियों को वेतन तथा अ्रन्य सुविधाएँ-३०७; राज्य के प्रबन्ध 
की व्यवस्था-३०८; ग्राम-व्यवस्था-३१०; नगर-व्यवस्था-३११ । 
दशम अध्याय--विधि, न्याय और दण्ड ३२१३ 


विधि--विधि-निर्माण का अधिकार राज्य को न देने के कारणु-३१३; 
भारतीय विचारानुसार विधि के विभिन्न प्रकारों का तुलनात्मक विवेचन-३१५; 
विधि-नियमों का स्पष्टीकरण (]काट[2८०07)-३१७; न्‍्याय--न्याय का 
महत्त्व-३२०: विभिन्न न्यायालयों का वर्णान-३२०; न्यायाधीशों की योग्यता- 
३२१; विधि-अनुत्तार शासन (रिप्रौ८ ० ,8५)-३२१; कार्यपालिका, न्‍्याय- 


पालिका, विधायक-संस्था का पृथक्‍्करण-३२४; ठीक न्याय का आग्रह-३२५; च्याय 
में व्यय-३२७ अपराघध-सम्बन्धी तथा अथ॑-सम्बन्धी विवादों में अन्तर ((॥] गो 
धगत (॥शा।)-३ २७; निर्यायात्यक विधि (5प78(870ए८ 7,28७) तथा 
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पस्तावना 


यह ग्रन्थ जिसका शीर्षक है “समाज और राज्य : भारतीय विचार” 
अपने ढद्भ का पहला ही ग्रन्थ है जो डी० फ़िल्न० डिग्री के लिये स्वीकृत 
निवन्ध ( []9८875 ) पर आधारित है। इसके लेखक श्री सुरेन्द्रनांथ मीतल 
ने.हिन्दू धर्मशाओं तथा उन पर आधारित श्रथंशासत्रों में अधिकृत विचारों 
का निरूपण किया है । श्रभी तक इस विपय पर विद्वानों ने जो विचार प्रकट 
किये हैं, उनमें व्यापक रूप से भारत की समन्वयात्मक प्रवृत्ति पर पर्याप्त वल नहीं 
दिया गया है। इस दिशा में लेखक का प्रयास प्रशंसनीय है। भारतीय समाज 
दर्शन पर आधारित होते हुए भी व्यावहारिक है। धर्मंशास्त्रों में आादर्श- 
स्थिति का वर्णन किया गया है फिर भी व्यावहारिक इृष्टिकोण को भुलाया नहीं 
गया है। इसीलियरे चातुवं्ण की सृष्टि' की गयी । संन्‍्यासी अथवा ब्राह्मण का 
आदर्श रखा गया जिसको बहुत से लोग काल्पनिक समभते हैं। परन्तु वास्तव 
में ऐसा नहीं है। हमारे शासत्रकारों ने ऐसी समाज-व्यवस्था का निर्माण 
किया जिसके द्वारा मनुष्य आदर स्थिति तक पहुँच सकता था ! 
दर्शन में निर्मुण से सगर॒ुण की सृष्टि मानी गई और उसे श्रेष्ठ स्वीकार 
किया गया । सम्पूर्ण उपनिषद्‌ उसी निर्गुण की उपासना कर उसी में विलीन 
हो जाने को श्रेष्ठ समभते हैं। परन्तु सगुण के महत्त्व को भी स्वीकार किया 
गया है। मोक्षयप्राप्ति के चार मार्ग बताये गये--ज्ञान, कम, भक्ति तथा योग । 
ज्ञान को सर्वोच्च स्थान दिया गया। गीता में श्रीकृष्ण ने कहा है कि ज्ञान 
के समान पवित्र करनेवाला और कुछ नहीं है। जितेन्द्रिय, साधना करनेवाला 
एवं श्रद्धावान्‌ मनुष्य ही ज्ञान को उपलब्ध कर सकता है। ज्ञान को प्राप्त 
हो कर मनुष्य परम शान्ति को प्राप्त हो जाता है। मोक्ष, भारतीय दर्शन में 
सर्वोच्च लक्ष्य माना गया है। परन्तु संसार के जीवन की उपेक्षा नहीं की गई । 
साधारण मनुष्य के लिये यह जीवन महतल्त्वपूणं है | इसमें सुखी एवं सन्तुष्ट 
हुए बिना मोक्ष-प्राप्ति दुस्साध्य है। परन्तु सांसारिक भोगों में लिप्त होने 
से पारमांथिक' उन्नति होना दुस्‍तर है। अ्रतः सांसारिक सुखों से तृप्त हो कर 
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मनुष्य को मोक्ष-रूपी परम लक्ष्य की ओर चलना चाहिये। इसी लक्ष्य को सामने 
रखकर समाज-जीवन की व्यवस्था को जायगी। वातावरण ऐसा बनाया 
जायगा जिससे आध्यात्मिक उन्नति की ओर बढ़ने में सुगमता हो । मनुष्य को 
जीवन के आरम्भ से ही लक्ष्य की ओर चलने का प्रयास करना चाहिये । 

इसीलिये वर्ण-व्यवस्था बनाई गई और जिसमें सर्वश्रेष्ठ स्थान पर 
सतोग्रुणी, धर्मनिष्ठ, संयमी, सन्तुष्ट, अर्थ लिप्सारहित, सच्चरित्र तथा स्वार्थरहित 
ब्राह्मण को बिठाया गया | उसका कत्तंव्य अन्य व्यक्तियों को श्रेष्ठ मार्ग पर 
लाना था । इसी साधन द्वारा सम्पूर्ण समाज भौतिक जीवन को पार कर मोक्ष 
मार्ग पर अग्रसर होता था । यह हमारे समाज की लेखक के अनुसार दाशंनिक 
पृष्ठभूमि थी । 

उपरोक्त आदरशों को सामने रख हमें भारतीय संस्कृति की रूपरेखा को 
समभना चाहिये | भारतीय संस्कृति का समाज एवं जीवन पर बहुत प्रभाव 
पड़ा है। हमारे प्राचीन राष्ट्र-जीवन का ढाँचा इस संस्कृति के सिद्धान्तों पर ही 
आश्रित था । इसके मुख्य लक्षण थे--भौ तिक जीवन की श्रेष्ठता, धर्मंवादिता, 
आदशंवाद, व्यावहारिकता, अधिकार-भेद, धर्म पर आधारित एकात्मता, त्याग- 
वादिता इत्यादि । इसमें समन्वय पर जोर दिया गया है। ऋग्वेद में लिखा है 
कि एक ही सत्‌ है उसका विप्र लोग अनेक प्रकार से वर्णन करते हैं। 
“+5नद्र, वरुण, अग्नि, यम आदि |! समन्वय के महत्त्व को समभनेवाले 
समाज में केवल विभिन्न विचारों में नहीं विभिन्न प्रथाओ्रों, सम्प्रदायों तथा मतों 
को स्वतन्त्रता दी गई और राजा को आदेश दिया गया था कि वह परम्परागत 
प्रथाओं का पालन कराये। बहुत-सी बातें शारूकारों ने हीन होते हुए भी 
मानी हैं जिससे! समाज में एकता रहे। इसका परिणाम यह हुआ कि 
विभिन्नता में एकता स्थापित हो गई । इसी अधार पर देश में विभिन्न राज्य 
स्थापित हुए और भिन्न-भिन्न प्रथाश्रों को मानने ओर विचारों को प्रकट करने 
को स्वतन्त्रता मिली । भारतोय संस्कृति की प्रेरणा से अन्दर की एकता रखने 
का प्रयास बराबर जारी रहा और विचार-स्वतंत्रता को भी किसी प्रकार का 
आधात नहीं पहुँचा । 

समाज-व्यवस्था का वर्णाश्षम-व्यवस्था के साथ गहरा सम्बन्ध है। 
व्यक्तिगत उन्नति ही इसका उद्देश्य था। आदर्श जीवन की रचना ही इसीलिये 
'की गई । इससे वहुत लाभ हुए। इसके द्वारा समाज में अधिकार-विभाजन 
तथा शक्ति-संतुलस हुआ और संघपं-निवारण भी। ककत्तंव्य, अधिकार, 
योग्यता, पात्रता पर ध्यान दिया गया और समाज पर कर्म का नियन्त्रण रखा 
गया । वर्ण॑व्यवस्था से एक लाभ यह भी था कि प्रत्येक व्यक्ति को व्यवसाय मिलने 
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में कठिनाई नहीं होती थी। वर्ण का आधार ग्रुएा तथा कर्म माना गया। 
कृष्ण भगवान्‌ ने गीता में भी कहा है कि चातुर्व॑र्ण की सृष्टि मैंने गुण ओर 
कर्म के आ्राधार पर की है। चारों वर्ण जन्म से ही थेष्ठ माने गये। ऐसा 
करना आवश्यक भी था। यदि ऐसा न किया जाता तो वर्ण-व्यवस्था कालान्तर 
में नष्ट हो जाती । वर्ण-व्यवस्था कुछ अंशों में कठोर थी । वर्णशसंकरता निन्‍्ध 
समझी जाती थी। अर्जुन ने भी गीता में कहा है, पाप के अधिक बढ़ जाने 
से स्त्रियाँ भ्रष्ट हो जाती हैं ओर उनके अ्रष्ट होने पर वर्णासंकर उत्पन्न होते 
हैं। वर्शंसंकर कुल को नरक में ले जाते हैं। इनसे सनातव कुल-धर्म और 
जाति-धर्म नष्ट हो जाते हैं। लेखक ने भिन्न-भेत्न वर्णों के गुणों तथा कर्मों 
का वर्शात किया है और उनके पारस्परिक सम्बन्ध पर भी प्रकाश डाला है। छुद्र- 
धर्म का वर्णंत करने में लेखक ने निष्पक्षता दिखलाई है। महाभारत के शान्ति 
पवव॑ में क्षद्रों का धर्मं वशित है। स्पृश्यता के प्रदत॒ पर भी विचार प्रकट किये 
गये हैं । झ्षद्रों का स्थान भारतीय समाज में अ्रवरय निम्त था परन्तु वे समाज के 
ग्ंग थे और उनके विकास का प्रयत्त किया जाता था। अंत में यह कहना 
अनुचित न होगा कि स्मृतिकारों ने गुणों के आधार पर विभाजन कर, समाज 
से विद्वेष, ईष्या और संघर्ष को रोका और उप्तकी पूर्णता का ध्यान रखा। 
प्रत्येक व्यक्ति को उसके अनुकूल उपयुक्त श्रत्रसर प्राप्त था। प्रत्येक व्यक्ति को 
जो कार्य दिया गया था उप्तका पालन करना उसका कत्तेव्य था। उसी से 
उसकी आध्यात्मिक उन्नति सम्भव थी। आथिक दृष्टि से भी हम इस परिणाम 
पर पहुँचते हैं कि समाज सुखी था । उसमें प्रत्येक व्यक्ति.को व्यवसाय मिलने 
का अधिकार प्राप्त था । 

समाज-रचना के साथ जीवन-रचना की भी व्यवस्था की गई संस्कारों 
की अनिवायंता स्वीकार की गईं ग्लौर व्यावहारिक जीवन-यापन के लिये अनेक 
नियम बनाये गये । आश्रमों के कत्तंव्यों का वर्णन किया गया । 

लेबक ने शिक्षा-पद्धति तथा अथं-व्यतवस्था पर भी काफी प्रकाश डाला 
है। शिक्षा का भारतीय जीवन से घनिष्ठ सम्बन्ध था। शिक्षा के विषय पर 
हरेक पहलू से विचार किया गया है। पाख्यक्र म, ग्रुरु के गुण, विद्यार्थी का गुरु 
के प्रति भाव, विद्यार्थी जीवन में संयम, विद्यार्थियों का भरणा-पोपषण, 
अध्यापकों की वृत्ति, आदि का विस्तारपुवंक वर्णन किया गया है। गरुरुकुल- 
पद्धति की प्रशंसा की गई है श्रीर गुरु से विद्या पढ़ना ही श्रेयस्कर बताया गया 
है। गुरुकुल में. आदर्श जीवत का वातावरण रहता था। इससे व्यक्ति बुरो 
बातों से बचता था। त्रिद्यार्यो को पुएंछय से जीवन के लिये तैयार करना 
शिक्षा का उद्देद्न था। ऐसा ही मत यूतान देश के प्रसिद्ध दार्शनिक, प्लेटो 
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तथा अरस्तु का था। आध्थिक जीवन क्ृषि, द्वारा प्रभावित था । धन का संचय 
होता था । पूंजीवाद की व्यवस्था थी। परन्तु:इन सब पर राज्य का नियन्त्रण 
था इसलिये कि किसी प्रकार की अव्यवस्था न हो । 

प्राचीन भारत में जनतन्त्र सर्वेमान्य था। कहीं-कहीं पर गणराज्यों का भी 
उल्लेख है । महाभारत तथा बीद्ध-प्रन्थों में उनका वर्णन है, परन्तु वे संख्या में 
अधिक नहीं थे । साम्राज्यवाद की धूम थी। राजा भी अनेक थे । राजतन्त्र में भी 
प्रजा के हितानुसार शासन होता था । राजा का निर्वाचन नहीं होता था परन्तु 
प्रजा की इच्छानुसार ही युवराजों का राज्याभिषेक- होता .था। साथ ही इसमें 
यह भी है कि जब राम वन को गये तब प्रजा की इच्छा को नहीं स्वीकार 
किया गया। राजा स्वेच्छाचारी नहीं होने पाते थे। उन पर शिक्षा द्वारा 
नियन्त्रण रखा जाता था। उन्हें राजघर्म॑ सिखाया जाता था और राजागओ्रों 
के गुण भी बताये जाते थे । दढुगुयों से दूर रहने का आग्रह किया जाता था । 
धर्म-पालन करना उनका कत्त॑व्य था। मन्त्री, पुरोहित, ब्राह्मण, समाज, इन सब 
का नियन्त्रण राजा पर रहता था। अधमंणथील होने पर राजा पदच्युत कर दिया 
जाता था। नीति में लिखा है कि राजा के धमहीन होने पर प्रजा बलवान 
शत्रु का आश्रय लेकर उसे नष्ट कर सकती है । राजततन्त्र को श्रेष्ठ माना गया, 
परन्तु यह भी कहा गया कि राजा सन्माग पर न चले तो उसे हटा देना चाहिये । 

राज्य के सप्त अद्भ बताये गये हैं। लेखक ने इनके आवश्यक गुणों और 
दीपों का वर्णन किया है और राज्य की शरीर से तुलना की है। शुक्रनीति 
में राजा की शरीर से उपमा दी गई है। राजा अपने परामशंदाता मन्त्रियों 
तथा कर्मचारियों की सहायता से कार्य-सञ्चालन करता है| इनके गुण, योग्यता, 
वेतन तथा अ्रन्य सुविधाओं का ग्रन्थों में वर्णन किया गया है। अ्र्थशासत्र में इन 
विषयों का विश्लेषण है। जासन के बारे में" जो विस्तृत वर्णोत है, उससे प्रकट 
होता है कि हमारे पूव॑जों ने इस पर गम्भीर विचार किया था। स्थानीय प्रबन्ध 
का भी उल्लेख मिलता है। विधि, न्याय, दण्ड की व्यवस्था भी प्राचीन ग्रन्थों 
में सुचारु रूप से की गई है। विधि- के अनुसार- राज्य का सिद्धान्त मान्य था, 
परन्तु विधि का निर्माण आज की:तरह नहीं था:। “धमंशास्त्रों के नियमों का 
पालन आवश्यक था । उनका स्पष्टीकरण राजा,की इच्छा पर निर्भर नहीं था । 
बर्म॑े तथा विधि का स्पष्टीकरण योग्य ब्राह्मण करते थेः। विधि के: सम्बन्ध में 
भी-वहुत से विचार प्रकट किये गये है। विधि झ्रावश्यक है । विधि का पालन 
क्यों करना- चाहिये, विधि का पालन किस शक्ति के आधार पर कराया जा 
सकता है, विधि के पीछे कौन सा वल है--इन सब. प्रइनों .की व्याख्या हमें 
अपने ग्रन्थों में मिलती है। इसी. प्रकार. न्याय के वारे में विचार प्रकट किये गये 
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ह हैं । व्यवहारों का निर्णय धर्मशास्त्रों श्रथवा प्रथाओ्ं के अनुसार होना चाहिये । 
राजा की आज्ञा इनके प्रतिकूल नहीं हो सकती । न्यायाधीश्यों की योग्यता का 
. भी वर्णन है। ु 

लेखक का विचार है कि शासन के विभिन्न अंगों के पृथकूकरण का 
सिद्धान्त मान्य था । भारतीय समाज में राज्यसत्ता और अश्थंसत्ता को पूर्णेरूपेण 
अलग कर दिया गया था। किसी एक सत्ता का दूसरे पर अधिकार नहीं था। 
इसी तरह समाज और व्यक्ति की स्वतन्त्रता का संरक्षण,होता था। यह एक 
संदिग्ध विषय है और इसके बारे में निश्चित मत प्रकट करना सम्भव नहीं है । 
राजा के पास कार्यपालिका तथा न्यायपालिका दोनों का उत्तरदायित्व था, 
परल्तु न्याय के काये में उसे अन्य स्वतन्त्र व्यक्तियों से परामर्श करना पड़ता था। 
मांतेस्क्यू के सिद्धान्त को भारतीय शासन में लगाना उचित नहीं जान पड़ता । 

न्याय के पक्षपातरहित होने पर जोर दिया जाता था। च्याय में अल्प- 
व्यय होना चाहिये। श्रपराध तथा धन-सम्बन्धी विवाद पृथक होने चाहिये । 
न्याय के लिये पूरा प्राविधान किया गया है ओर न्यायालयों में किस प्रकार से 
कार्य होगा, इसकी भी व्याख्या है। जिस विस्तार के साथ इन नियमों का 
हिन्दू ग्रन्थों में वर्णन है, आश्चयंजनक है। इसका ज्ञान हमारे विधिशारित्रयों 
को नहीं है। लेखक ने इन विषयों का उल्लेख किया है जिनके लिये हमें कृतज्ञ 
होना चाहिये । इसी प्रकार दण्डों की भी व्याख्या है। लेखक का कथन सत्य है 
कि भारतीय दण्डविधान में निरोधात्मक और सुधारात्मक भाव ही प्रधान थे । 

श्री डॉक्टर मीतल ने इस ग्रन्थ द्वारा भारतीय समाज एवं राष्ट्र की 
सेवा की है। भारतीय संस्कृति के प्रेमियों को इस ग्रन्थ पर गर्व होना चाहिये । 
यह प्राचीन विचारों, सिद्धान्तों तथा परम्पराश्रों का एक अ्रदूभुत भण्डार है जिसमें 
हमें अपनी ज्ञानवृद्धि के लिये बहुत-सी सामग्री मिलती है। डॉक्टर मीतल 
ने अनेक ग्रन्थों का पारायण कर हमारी समस्याझ्रों पर गम्भीर रूप से 
विचार किया है। इसके लिये भारतीय विशेषकर हिन्दू समाज, उनका क्ृतज्ञ 
रहेगा । मुझे आशा है कि यह ग्रत्थ हमारे विश्वविद्यालयों में पढ़ा जायगा और 
अध्यापक तथा विद्यार्थी दोनों, डॉक्टर मीतल के विचारों को हृदयंगम करेंगे । 


--ईश्वरी प्रसाद (डॉ०) 


भादकथन 


कोई भी ग्रन्थ किसी निश्चित परन्तु सीमित उद्देश्य को ले कर लिखा जाता 
है । यह ग्रन्थ भी इसी प्रकार से एक सीमित उद्देश्य को लेकर लिखा गया है । 
वह उद्देश्य है भारतीय समाज और राज्य-व्यवस्था के भ्रमुख अज़ों का सकारण 
विश्लेषण करना | इसकी आवश्यकता इसलिए उत्पन्न हुई कि वर्तमानकाल 
में भारतीय समाज और राज्य-व्यवस्था के मुलाधारों को समभ कर उनके 
आधार पर उस व्यवस्था का विश्लेषण करने की पद्धति बिल्कुल नहों है। 
इसके अतिरिक्त भारतीय सामाजिक विचारों की, ओर भारतीय समाण-व्यवस्था 
का वर्णान करनेवाले ग्रन्थों की मान्यताओ्रों को भी वर्तमान विद्वज्जगत्‌ द्वारा 
लगभग कोई महत्त्व नहीं दिया जाता, यद्यपि उन मान्यताञ्रों को अस्वीकार 
कर समाज-व्यवस्था अथवा राज्य-व्यवस्था का श्रव्ययन करना, विक्वृत चित्र 
ही प्रस्तुत करेगा (देखिये, आगे अ्रध्याय १ का अन्तिम पृष्ठ--श्री रज्जस्वामी 
आयज्भर का उद्धरण) | इस कारण इस ग्रन्थ में भारतीय सामाजिक विचारकों 
की सान्यताओं को ध्यान में रखते हुए समाज और राज्य-व्यवस्था के कुछ 
अड्डों तथा तत्सम्वन्धी विविध समस्याशञ्रों पर विचार किया गया है । 

जेसा बताया गया, भारतीय समाज-रचना और राज्य-व्यवस्था के मूलाधारों 
तथा भारतीय सामाजिक विचारों की मान्यताओं को मान कर सम्पूर्ण भारतीय 
जीवन-प्रणाली का चित्र वर्तमानकाल में लगभग प्रस्तुत नहीं हुआ है और 
इसलिए इस ग्रन्थ में स्पष्ट को गयी धारणाओ्रों में मोलिक विचार अवश्य 
प्रस्तुत करना पड़ा है । इसके अतिरिक्त निम्न विषयों का भी विवेचन लगभग 
प्रथम बार किया गया है--- 

क, त्रिवर्ग (धर्म, अथ, काम) से वर्राश्रम व्यवस्था का सम्बन्ध । 

ख. चित्त-शुद्धि के साधनों--दान, यज्ञ,तप आदि-का अर्थ और उनका 
विवेचन । 
.ग. रत्रियों के स्थान का सकारण तथा सम्पूर्ण समाज-व्यवस्था के साथ 
एकरूप विवेचन । 

घ. भारतोय नेतिक धारणाओ्रं की कल्पना । 

ड., भारतीय धम-राज्य का अर्थ तथा उसमें और साम्प्रदायिक राज्य में 
अन्तर | 

च. भारतीय व्यवस्था में राज्य को सौंपे गये कार्यों का विस्तृत विश्लेषण । 

छ, विधि तथा दण्ड सम्बन्धी भारतीय विचार । 
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इस ग्रन्थ में जिस वात को दिग्दशित करने का प्रयत्न किथ्रा गया है वह यह 
है कि भारतीय विचारों में जीवन की रचना आध्यात्मिक और भोतिक--दोनों 
ही--आधारों पर और कारणों से की गयी है | इसके अतिरिक्त सम्पूर्ण भारतीय 
समाज-रचना के पीछे समाजगत और व्यक्तिगत-दोनों कारण हैं! इन बातों 
का सम्पुर्ण ज्ञान प्रत्थ के पीछे विषयानुक्रमशिका में आध्यात्मिक', भीतिक', 
०यक्ति! और समाज” शब्दों के विविध सन्दर्भ देखने से हो जायेगा । 

ग्रन्थ का विपय चहुत विस्तृत है। हो सकता है इतने बड़े विषय के साथ 
इस भ्रन्य में पूर्ण न्याय न हो सका हो और छोटे-छोटे विषय लेने पर उनके' 
सम्बन्ध में एक ग्रन्थ में पूर्णा और त्रुटिहीत वर्शांच किया जा सका हो । परन्तु 
इस सम्पूर्ण विषय के अ्रष्ययन झऔर उस पर लिखने का एक लाभ यह अवश्य 
हुआ है कि समग्र भारतीय जीवन-रचना का एकात्मक चित्र आँखों के सामने 
स्पष्ट हो सका हैं तथा जीवन के प्रत्येक श्रंग का विचार एक सौँचे के अन्दर 
यथास्थान एकरूप ढुदकू से किया जा सका है। इतना ज्ञान होने के परचात्‌ 
ही एक-एक अर्छ का पृथक विवेचन सम्भव, उपयुक्त तथा उचित होता । 
ऐसा न किया जाता तो सम्भव है कि बहुत-से प्रइनों को समझता और उन्हें 
उचित स्वरूप में प्रस्तुत करता सम्भव न होता । 

विषय बड़ा हो जाने के कारण तथा समय और स्थान के अभाव 
से इस ग्रन्थ में कुछ सीमाएँ निर्धारित करना भी लगभग अनिवायें हो गया। 
श्रत: यह विचार ही उपयुक्त प्रतीत हुआ कि इस समाज शोर राज्य-व्यवस्था 
का एक सकारण भावात्मक (90०अ0०८) चित्र ही प्रस्तुत कर देता इस 
समय पर्याप्त होगा । इसलिए इस ग्रन्थ में भारतीय समाज-व्यवस्था और उसके 
विविध अज़ों के सम्बन्ध में विभिन्न विद्वानों के विचारों का खण्डन-मण्डन नहीं 
किया गया है। परन्तु फिर भी भावात्मक चित्र प्रस्तुत करते हुए ही बिना 
नामों का उल्लेख किये विविध विद्वानों की धारणाओं के सम्बन्ध में विचार 
व्यक्त हो गये हैं। इस समाज-व्यवस्था पर कच कितना व्यवहार हुआा, 
इसका भी वर्णन इस ग्रन्य में नहीं है क्योंकि वेसा करने से विचारों के 
सूत्रवदद्ध विवेचन में व्यवधान पड़ता। साथ ही यह भी उचित लगा कि 
एक बार विचारों का पूर्ण अध्ययत करके ही तब उसके आगे उसके 
व्यवहार-पक्ष का विचार किया जाये। व्यवहारों का निरूपण न करने के 
अतिरिक्त इस ग्रत्थ को सीमित करने के लिए इसमें धर्मंशास््रों के ही विचारों 
का निरूपण किया गया है और उसका कारण, कुछ मात्रा में, प्रथम अध्याय 
में लिखित है। उपयुक्त कारणों से ही समाज-जीवन सम्बन्धी अन्य विचारों 
श्र पद्धतियों से तुलना करना सम्भव नहीं हुआ है । ु 
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इस प्रन्थ में भारतीय समाज-व्यवस्था सम्बन्धी विचारों का ऐतिहासिक 
विवेचन भी नहीं किया गया है । इसका मुख्य कारण तो ग्रन्थ के अन्दर ही 
(प्रथम अध्याय में) बताया गया है । परन्तु, इसके अतिरिक्त प्रमुख भारतीय 
धर्मग्रन्यों का काल-निर्णाय करना प्राय: असम्भव है। विभिन्न विद्वानों ने यह 
सब बहुत-कुछ मनमाने ढद्ध से किया है और उसका कोई वास्तविक आधार 
नहीं है। अतः उसे मान कर भारतीय समाज-व्यवस्था का विश्लेषण “४ 
भारतीय समाजशात्रियों के साथ, केवल अन्याय ही नहीं होगा, वसा 
विश्लेषण अमपूर्ण और मिथ्या भी होगा । इप्तलिए वेता सम्मत्र होने पर भी 
विभित्र पर्मशास्त्रों ओर अर्थशाज्रों के काल की अचलित मान्यताओं को 
उल्लेख तक नहीं किया गया है ओर नस आधार पर विचारों का 
निरूपण करना उपयुक्त समझता गया है | 


प्रस्तुत ग्रन्थ में और भी कमियाँ रह गयी हैं जिनके सम्बन्ध में क्षमा-प्रार्थना 
करना ही सम्भव तथा उचित है। प्रथम, कुछ श्रध्यायों (श्रधष्याय ८ तक) तथा 
बाद के अ्रध्यायों के विवेचन में भिन्नता है। प्रारम्भिक श्रध्यायों में उद्धरण 
अ्रधिक हैं, अतः इन अध्यायों में कुछ विवादास्पद होने के कारण इनके निष्कर्पो 
को पर्याप्त उद्धरण दे कर सिद्ध करने की आवश्यकता प्रतीत हुईं | दूसरे, कुछ 
विषयों का कोई उल्लेख ही नहीं हो सका है यद्यपि उनका विवेचन इस विचार- 
निरूपण में कुछ अंशों में सहायक ही होता, यथा--श्रार्यों का भारत में आगमन, 
देवता” शब्द का अर्थ, पुराणों की आलद्भारिक कथाओं का वास्तविक श्र्थ, 
आदि | हो सकता है, ग्रन्थ के निष्कर्षों में कहों त्रुटि भी हो गई हो; परन्तु वह 
याद के सहानुभूतिपुरां अन्वेषकों द्वारा ठीक हो जायगी, ऐसा विश्वास है। 


ऐसा कहने में कोई सद्धीच नहीं कि इस अन्य में भारतीय समाज-रचना 
का विचार श्रद्धापूवंक किया गया है। मेरी ऐसी धारणा है कि यदि किसी 
विचार-प्रणाली के प्रति श्रद्धा नं रख कर विचार किया जाये तो उसकी 
आन्तरिक भावना, तथा उसके वास्तविक कारणों तक नहीं पहुँचा जा सकता । 
भ्रद्धाहीन विचार बौद्धिक विश्लेषण में सहायक हो सकते हैं तथा उनके विपय में 
व्यक्ति निष्पक्ष होने का तथा खुले हृदय से विचार करने का अहझ्भार भी कर 
सकता है परन्तु ऐसे विचार न तो विषय के अन्तर तक पहुँच ही सकते हैं और न 
वास्तव में वह निष्पक्ष हो होते हैं। फिर, प्रत्येक व्यक्ति जब विचार करता है 
तो उसके मन के रूढ़िवद्ध विचार, उसके चारों ओर का वातावरण तथा 
उसके मन पर जमे हुए पूर्व संस्कार उसे पूर्ण रीति से प्रभावित करते हैं। इतना 
ही हो सकता है कि विचार करते समय यदि नये तथ्य सामने आयें तथा पुराने 


( ६ १ 


निप्कपं और तथ्य इन नये तथ्यों के समक्ष गलत प्रमारितत हों तो उस गलती को 
स्वीकार कर लेना चाहिए। इतना निश्चित कहा जा सकता है कि श्रद्धा के 
अतिरिक्त इस प्रकार का खुला मस्तिष्क भी इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में अ्रध्ययन, 
विचार अयवा विश्लेषण करते समय रखा गया है। इसलिए जो बातें भी 
वास्तविक प्रतीत हुई हैं, चाहें वह वर्तमान विचारकों की धारणाओ्ं पर तथा 
वतमानकाल की मान्यताओं पर आघात करें (यथा, बाल-विवाह अश्रथवा सती- 
प्रथा अथवा जनतन्त्र के दोपों का विवेचन ', अथवा चाहे वह रूढ़िवादी व्यक्तियों 
को धारणाभ्रों पर आधात करें (यथा, प्रत्येक व्यक्ति द्वारा इच्छानुसार संन्यास: 
न लेने का नियम, झूद्रों का भन्दिर-प्रवेश, स्पृश्यता आदि), उनके कहने में 
कोई सक्लीच नहीं किया गया है। ह 

यद्यपि सभी प्रस्तुत विचारों के लिए मैं स्वयं उत्तरदायी हूँ, फिर भी 

ग्रन्थ के तैयार करने में मुझे कई वर्तमानकालीन विद्वानों के भ्रन्थों का लाभ 

हुआ है | इनमें प्रमुख हैं---ञ्री पाण्डुरंग वामन काशे का 'हिस्ट्री ऑफ़ ध्मशास्त्र 
जिसका मैंने विविध स्थानों पर उपयोग किया है। अतः उन सभी विद्वानों के 
प्रति आभार प्रदर्शन करना आवश्यक है । 

पाठकों से यह आग्रह है कि ग्रन्थ के अन्त में जो पाठलुद्धियाँ दी हुई हैं, 
उनके अनुसार देख कर तब इसे पढ़ें । 

अन्त में, इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में मैं प्रथमत: डॉ० ईश्वरीप्रसाद के प्रति 
अपनी कृतज्ञता प्रकट करता हूँ जिन्होंने कृपापवंक पुस्तक की प्रस्तावना लिखना 
स्व्रीकीर किया | मूल निबन्ध के मार्गंदर्शंक श्री अम्बादत्त पन्‍त प्राध्यापक, 
राजनीति विभाग, प्रयाग-विश्वविद्यालय ) के प्रति भी मैं बहुत झाभारी हूँ । 
पुस्तक के प्रकाशन में हिन्दुस्तानी एक्रेडेमी के विभिन्न कार्यकर्ता सज्जन तथा 
विशेपरुप से श्री शिवचन्द्र ओमका, श्री जगदेव पांडेय, वहाँ के सहायक मन्‍्त्री 
डॉ० सत्यकन्नत सिनहा तथा भूतपर्व मन्‍्त्री, श्री विद्याभास्कर ने भी जो सहायता 
की है, उसके लिए भी पर्याप्त धन्यवाद देना कठित है । 


मुरेन्द्रनाथ मीतल 


प्रथम गअ्रव्याय 
विषय -विवेवन 


वतंमान काल में भारत की आध्यात्मिक विचारधारा की जहाँ सवत्र 
प्रशंसा की गयी है, वहाँ दूसरी ओर भारत की सामाजिक और राजनीतिक व्यवस्था 
को बहुत दोषपूर्णा माना गया है । ऐसा समझा जाता है कि भारत की आध्यात्मिक 
विचारधारा इतने ऊंचे स्तर तक पहुँची है जितने ऊँचे स्तर पर विचारों की 
गरूढता, गहतता और उच्चता अत्यत्र उपलब्ध नहीं हो सकती और जिस किसी 
विद्वान ने उसे गम्भीरतापूर्वक् अध्ययन करने का प्रयत्त किया है, उसने हीं, यदि 
वह प्रारम्भ से ही पक्षयातपूर्णा दृष्टि ले कर न चला हो, उसकी मुक्तकण्ठ से 
प्रशंसा की है । शोपेनहॉर ने उपनिषद्रों के सम्बन्ध में, जिनमें भारतीय आध्यात्मिक 
विचारों की स्वाभाविक स्थिति देखने को मिलती है कहा है “सारे पृथ्चीमण्डल 
में मूल उपनिषद्‌ के समान इतना फलोलाइक और उच्च भावोद्वीपक प्रन्य कहीं 
भी नहीं है। इसने मुझे जीवन में शान्ति प्रदात की और मरण में भी वह 
शान्ति देगा ।”? परन्तु जब भारतीय समाज-रचना की ओर हृष्टिपात किया 
जाता है और अन्य समाजों के जीवन से तुलता की जाती है तो ऐसा दिखायी 
देता है कि भारत सें मनुष्य-मनुष्य में भेद रखा गया और शूद्रों को ही नहीं छियों 
को भी बहुत हीत अत्रस्था में रखा गया। भारत में मनुज्य रूढ़ियों में बाँध 
दिया गया और प्रत्येक व्यक्ति का कर्म उसके जन्म से ही निश्चित रहने के कारण 
व्यक्ति के स्वतन्त्र विकास का कोई मार्ग शेष नहीं रहा तया उसको, उसकी 
स्वाभाविक प्रतिभा विकसित करने का मार्ग नहीं दिया गया। इससे भी आगे 
बढ़ कर यह ग्रारोप लगाया जाता है कि ब्राह्मणों ने अपने स्वाय॑ के वशीभत 
हो कर समाज-व्यवस्था को इस ढद्णू का बताया कि वे सम्पूर्ण प्रतिष्ठा, सम्पूर्ण 
सत्ता अपने ही हाथ में रखें तया विविध प्रकार के ढल्ल से उन्होंने सनाज को 
अपने वशीभत करने का और लूटने का प्रयत्तव॒किया। श्री काशीघ्रसाद जायसवाल 
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का तो यहाँ तक कहना है कि अन्तिम मौ्यं राजा को मारनेवाले पुष्यमित्र के 
राज्य की ( ब्राह्म॒णा-राज्य की ) नैतिकता सिद्ध करने के लिये ही मनुस्मृति लिखी 
गयी ।* राजनैतिक पद्धति में जनतन्त्र का अभाव भारतीय जीवन का एक प्रमुख 
दोप माना गया है, तया यह भी आरोप है कि भारतीय राजनीतिक जीवन में 
नैतिकता ( 4.0॥08 ) को कोई स्थान नहीं है। साथ ही यह भी बताया 
जाता है कि भारत में सदैव ही छोटे-छोटे राज्य रहे हैं तथा इस कारण भारत 
में सामाजिक एक्रता जिसे वर्तमान काल में राष्ट्रीयता के नाम से पुकारा जाता 
है कभी नहीं रही । यह सव विचार इसी कारण है कि भारतीय सामाजिक जीवन 
के आवारों को समझने का बहुत अभाव रहा। ऐसे वहुत-से पाइचात्य और 
भारतीय विद्वान्‌ हुए हैं जिन्होंने भारतीय जीवन को सहानुभूति के साथ अध्ययन 
करने का प्रयत्न क्रिया परन्तु भारतीय जीवन के-मूल को न ग्रहण करने के 
कारण उस मूल पर जो ढाँचा खड़ा था उसकी वास्तविक कारण-मीमांसा 
करने में असमर्थ रहे हैं ।? प्रस्तुत ग्रन्थ का उद्देश्य यही है कि भारतीय समाज- 
रचना के आधारभूत सिद्धान्तों का अध्ययन कर यह देखने का प्रयत्व किया जाये 
कि भारत ने उन सिद्धान्तों के आधार पर अपने सामाजिक और राजनीतिक 
जीवन की रचना किस प्रकार की । 

भारतीय समाज-रचना को समभकने में जो त्रुटि है उसका एक बहुत बड़ा 
कारण पश्चिमी समाज-रचना और भारतीय समाज-रचना की भिन्नता है। 
पश्चिमी समाज में राजनीति, धर्मनीति ( 7४८००४५ ), नैतिकता 
( 40005 ), दर्शन ( ४८६४००7०एशआं८४ ), समाजनीति ( 50200९879 ) 
अर्थनीति ( /८0707)78 ), कानून, साहित्य झ्रादि जीवन के पृथक्‌-पृथक क्षेत्र: 
हैं और फलस्वरूप प्रत्येक के पृथक सिद्धान्त निित हुए हैं| सम्पूर्ण जीवन को पूर्ण 
एकात्मता से देखने की दृष्टि नहीं है। यदि हुई भी है तो इतनी ही कि राज्य 
के सवंग्रासी पञ्मों के नीचे सम्पुर्णा जीवन को लाने का प्रयत्न है परन्तु उस दशा 
में भी उनके सिद्धान्त में एकात्मता नहीं दिखायी देती । परन्तु, भारतीय समाज 
के विभिन्न श्रज्धों में एकात्मता है। उन्हें एक ही स॑चे में ढालने का प्रयत्न किया 
गया है । जीवन के सभी अ्रड्भ एक ही आत्मा से प्रभावित हैं । एक ही वीज के 
ग्राधार पर वृक्ष की विभिन्न शाखाग्रों, पत्रों, पुष्पों और फलों के समान भारतीय 
समाज-रचना के जीवन के अज्ों का विकास हुआ है। इसी कारण ज्योतिष, 
व्याकरण, छन्द आदि वेदों के उपाद्ध माने जाते हैं झौर धनुर्वेद, आयुर्वेद, 
गान्ववबेद तथा अर्थक्षासत्र चारों वेदों के उपवेद हैं । सभी भारतीय शात्रों में, प्रकट 
रूप से इतिहास, पुराण के ग्रन्यों में तया प्रच्छेत्न रूप से वेद, उपनियदादि में 
इतने विविध विययों का समावेश होता है कि आज के सवंसाधारण व्यक्ति को 
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वह समझना कठिन है । महाभारतकार ने ग्रन्व के उपक्रम में लिखा है कि “हे 
ब्रह्मन्‌ ! इसमें वेदों का रहस्य (वेदों में वर्शित सव बातें) तथा अन्य सब विषय 
मेरे द्वारा वरणित हैं। वेदों का, उनके अज्ों और उपनिपदों सहित, सविस्तार 
वर्णन; इतिहास-पुराणों का मन्यन करके उसकी समस्त सामग्री; भूत, वर्तमान 
तथा भविष्य में होनेवाली सब वातें; वृद्धावस्था, मृत्यु, भव, रोग, समृद्धि भोर 
अभाव का वर्णन (अयवा वृद्धावस्था, मृत्यु, भय, रोग का और इनके श्रभाव 
का वर्णन); विविध (विशेष) धर्मों के तथा आश्रमों के लक्षणों ( अर्थात्‌ तत्सम्बन्धी 
नियमों) का, चातुद्व॑ण्यं के विधान का, पुराणों के सम्पूर्ण मूल तत्व का; तपस्या,. 
ब्रह्मच्यं का (वर्णन); पृथ्वी, चन्द्र, सूर्य, प्रह, नक्षत्र, तारा का युगों सहित प्रमाण 
(अर्थात्‌ उनका सस्पूर्ण वर्णन); ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अध्यात्म, न्याय, 
शिक्षा, चिकित्सा, दान तथा पाशुपत ( पशुपालन-सम्बन्धी नियम अथवा शेवधर्म ) 
'का (वर्णांन); देवता, मनुष्य आदि योनियों के जन्म का कारण; पुण्य तीर्यों, देशों, 
नदियों, पव॑तों, वनों तथा सागरों का, पुरातन तथा दिव्य कल्‍्पों (इतिहास) का, 
युद्धकोशल का, विशेष भाषाओं और जातियों का, तया लोकव्यवहार की समस्त 
बातों का तया अन्य जितनी भी वातें हैं (अथवा उनमें व्यक्त परमात्मा का) मेरे 
द्वारा प्रतियादन किया गया है ।”४ उपनिपदों में भी, जेसा कि आगे विस्तार से 
बताया जायेगा, शिक्षा, राजनीति, अर्यनीति, समाजनीति, आदि सभी के 
सिद्धान्तों का उल्लेख है ।“ अथथे और काम के ग्रन्यों के प्रयोता तया अन्य शास्त्र 
भी अपने सिद्धान्तों को समाज-जीवन के मूल आदर्शों श्रर्थात्‌ धर्म से निष्पन्न करते 
हैं ।* भारत के सम्पूर्ण जीवन की इस एकात्मता को यदि न समझा गया और 
भारतीय जीवन के पृथक्‌-पृथक अद्धों का पृथक्‌-पृयक्‌ अध्ययन, विश्लेषण और 
परीक्षण करने का प्रयत्त किया जायेगा तो मूलभूत सिद्धान्त को समभने के. 
अभाव में, स्वाभाविक रीति से जीवन के किसी भी अद्ध का श्रध्ययन चुटिवुर्ण 


होगा और उस आधार पर दिया गया मत अभ्रमपुर्ण होगा । 
भारतीय समाज-व्यवस्था के वास्तविक स्वरूप को न समझ सकने का एक 


और भी कारण है। भारत के मनीषियों ने मनुष्य के सम्पूर्ण ऐहिक और 
पारलौकिक जीवन का अध्ययन करके समाज और व्यक्ति दोनों को सर्वाज्भीण 
उन्नति, अर्यात्‌ अम्युदय और निःश्षयस की दृष्टि से विचारपूवंक यह समाज- 
रचना निर्माण की । इस व्यवस्था के अज्भ-छूप उन्होंने वर्ण, आशथम, संस्कार, 
साधारणपर्म, राजवर्म, स््रीधर्म और मोक्षवर्म की निित कर एक परिपुर्ण ढाँचा 
तैयार किया । अन्य समाज-जीवनों से भारत के समाज-जीवन की यह भिन्नता 
भी एक बड़ा कारण है जिससे भारतीय समाज-व्यवस्था को समभने में लोगों को 
कठिनाई होती है। अब, यदि एक व्यवस्था निर्माण होती है तो उसमें नियम 
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होते हैं, उसमें किसी को स्वेच्छापुवक कार्य करने का अधिकार नहीं होता अपितु 
उस व्यवस्था के अन्तगंत चलना पड़ता है और ऐसी कोई भी वात जो अव्यवस्था 
उत्पन्न करनेवाली हो वर्जित होती है तथा उसके कारण बहुत-से प्रतिबन्ध 
व्यक्तितत और सामाजिक जीवन पर लगते हैं। सभी राज्य-व्यवस्थाश्रों में ऐसा 
है परन्तु अन्य देक्षों में समाज की सुयोजित व्यवस्था न होने के कारण सामाजिक 
जीवन में इस प्रकार के लगभग कोई प्रतिवन्ध नहीं हैं । इसीलिये जो भी, भारतीय 
व्यवस्था को, उसके मूल तत्व को समझे विना देखता है, उसे उसको समभना कठिन 
होता है, तथा, जहाँ दूसरे समाजों में दिखायी देता है कि व्यक्ति बहुत स्वतन्त्र है, 
केवल कुछ नैतिक नियमों को छोड़ कर अन्य कोई बन्धन उसके जीवन में नहीं है, 
वहाँ भारतीय समाज में यह देख कर कि यहाँ व्यक्तियों को विभिन्न श्रेणियों में 
विभाजित कर दिया गया है, सम्पुरां जीवन की गतिविधि निश्चित कर दी गयी है 
झौर जीवन की छोटी-छोटी बातों में भी मियम वना दिये गये हैं, समाज-रचना 
दोपपूर्ण दिखायी देने लगती है । इसी कारण सहानुभूतिपुवंक विचार करनेवाले भी 
भारतीय जीवन की समभकने में असमर्थ रहते हैं। 

भारतीय समाज-व्यवस्था की वर्तमान दशा के आधार पर भी भारतीय 
राजनैतिक और समाजिक-्यवस्था का मूल्यादड्धून करना भूल है। आज समाज में 
व्यवस्था नहीं दिखायी देती अपितु श्रव्यवस्था-सी ही है। इतना तो मानना ही 
पड़ेगा कि भारतीय जीवन में एक सहस्न वर्ष से प्रारम्भ हुई राजनैतिक और 
सांस्कृतिक दासता के परिणामस्वरूप भारतीय सामाजिक और व्यक्ति-जीवन का 
अत्यधिक ह्वास हुआ है । पतन के गत॑ में गिरे हुए समाज की इस दशा के आधार 
पर सामाजिक व्यवस्था का मूल्याडून करना उस सामाजिक व्यवस्था के साथ 
अन्याय करता है। इसके अतिरिक्त भारतीय समाज-ब्यवस्था को ठीक से लागू 
करने का अर्थात्‌ धर्म-स्थापन का और सबको शअ्रपनी मर्यादाओं पर स्थापित रखने. 
का कार्य, इस देश में राज्य का था ।४ ऐसा कोई राज्य पिछले एक सहस्र वर्ष से 
भी अधिक से न रहने के कारण जो भारतीय आदर्शो के अनुरूप समाज-व्यवस्था 
लागू करता आज की भारतीय समाज की दशा और व्यवस्था छिन्न- 
विच्छिन्न है । अतः एक तो दासता के कारण उत्पन्न होनेवाले स्वाभाविक पतन 
के कारण और दूसरे, समाज-व्यवस्था लागू करने का कोई साधन भी न होने के 
कारण आज को व्यवस्था अपनी स्वाभाविक दशा में नहीं है । हिन्दू धर्मंशार्छों ने 
भी इस पतन की अवस्था की कल्पना की है और उसका कलियुग” के नाम से 
वर्णान करके उसे धर्मविह्दीन बताया है श्र्थात्‌ यह कहा है कि यह ऐसी अवस्था होगी 
जवकि समाज-व्यवस्था अपने टोक स्वरूप में न रहेगी और उसका पतन हो 
जायेगा । संक्षेप में उस अवस्था का पराशर ने वर्णन किया है कि “कलियुग में 


विषय-विवेचन । भू 


सदा धर्म को अधर्म, सत्य को असत्य, राजाओं को चोर, पुरुषों को ज्लियाँ जीत 
लेती हैं । अग्विहोत् समाप्त हो जाते हैं, गुरुपुजा नष्ट होती है तथा कुमारियों के 
सन्‍्तान होती है /”* इस कारण इस अवस्था के आधार पर समाज-व्यवस्था कौ 
श्रेष्ठा और निक्ृष्टता पर निर्णाय देना न तो इस व्यवस्था के निर्माताओं को ही 
अभीष्ट है और न वैसा करना उचित ही है । 
यह ग्रन्य समाज और राज्य-व्यवस्था की विविध समस्याओञ्रों पर “भारतीय!' 
विचार प्रकट करने के निमित्त है। भारतीय” शब्द का यहाँ वया अर्थ है यह प्रथम 
स्पष्ट करना आवश्यक है । किसी भी तच्वज्ञान को भारतीय” कहने के लिये यह 
तो आवश्यक है ही कि वह भारत में उत्तन्न हुआ हो परन्तु साथ-साथ यह 
भ्री आवश्यक है कि वह उन भारतीय ग्राद्शों से अनुप्रारणिणित हो जिन्हें परम्परागत 
रूप में भारतीय जीवन में स्वीकार और ग्रहण किया है। इस प्रकार विदेशों से 
आये तत्वज्ञान भारतीय” नहीं है जव तक कि वह भारतीय आदर्शो के अनुरूप 
काँट-छाँट कर भारतीय जीवन से एकात्म न हो जाये। विदेशों से आये तत्त्वज्ञान 
के अतिरिक्त भी भारत में मूल जीवन-दर्शन से पृथक विचार और आचार दिखायी 
देते हैं । पड़दर्शन संग्रह में चार्वाक-दर्शंन का, जिसे 'लोकायत” नाम से भी पुकारा 
जाता है, वर्णन मिलता है। महाभारत में छ्ली-राज्य का भी वर्णन आता है" तथा 
भारत में ऐसे भी प्रदेश हैं, जहाँ मातृप्रधान समाज-व्यवस्था है। यह विचार 
और आचार इस दृष्टि से तो भारतीय हैं कि यह भारत में ही उत्पन्न हुए हैं अथवा 
इनका प्रयोग भारत में रहनेवाली कुछ जातियाँ करती हैं, पर ऐसा इसलिये है कि 
भारत में विचारों की स्वतन्त्रता के साथ-साथ विविव प्रयोगों की भी पूरी स्वतत्त्रता 
थी ।१० यद्यपि समाज-जीवन की श्रेष्ठ रचना (भारतीय मतानुसार) सबके सामने 
रखी गयी और सर्वसाधारण रीति से उसको सम्पूर्ण देश में मान्यता भी भ्राप्त 
हुई परन्तु फिर भी स्थानीय प्रथाएँ जीवित रहीं | इस ग्रन्थ में उपरोक्त कारण से 
उन स्थानीय प्रयाओ्रों का वर्णन नहीं किया जा सकेगा । 
दूसरी सीमा इस ग्रन्य को यह है कि इसमें भारतीय समाज-जीवन की जो 
विचार-परम्परा है, उस पर ही विचार होगा, उसके व्यवहार पर नहीं । विद्वान्‌ 
अनुसन्बानकर्ताओं ने पुरातत्व विभाग की विविध खोजों के आधार पर प्राचीन 
ग्रन्थों का अवलोकन कर तथा इतिहास की अन्यश्सामग्री खोज कर भारतवर्प के 
अन्दर विविध कालों की सामाजिक, राजनैतिक, आथिक और धामिक दक्षा 
चित्रित करने का प्रयत्न किया है । उन खोजों के निष्कर्ष ठीक हों अथवा गलत 
परन्तु उस व्यवहार पर, उसकी सत्यता-असत्यता पर इस ग्रन्थ में विचार करना 
सम्भव नहीं । वह एक बहुत बड़ा क्षेत्र है और उस पर वास्तविक अनुसन्धान 
करने के लिये, एक जीवन भी सम्भवतः पूरा नहीं पड़ेगा । यह तो ठीक है कि 


-_ 
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भारतीय समाज-रचना के आदशों के अनुकूल इस देश में जीवन बिताने का एकः 
बहुत बड़ा और सफल प्रयास किया गया परन्तु ऐसे भी वहुत लम्बे काल व्यतीत 
हुए जबकि उस व्यवस्था का इस देश में ठीक प्रकार से पालन नहीं होता था। 
ऐतिहासिक उदाहरण ही लें तो आज का काल है, तथा भगवान्‌ बुद्ध के बाद का 
काल भी ऐसा था जिस समय भारतीय बर्मशास््रों में प्रतिपादित व्यवस्था का 
उसकी भावना के अनुरूप पालन नहीं होता था । पौराणिक कथाओं में सी बार- 
वार असुरों की देवों पर विजय का वर्णन आता है और ऐसी विजयों में हिरण्पाक्ष 
उसके भाई हिरण्यकशिपु, हिरण्यकशिपु के पौत्र विरोचन तथा प्रपौत्र वलि का ऐसा 
एक काल है। इसके अतिरिक्त भी ऐसे काल अवश्य रहे होंगे जबकि भारत ममें 
प्रतिपादित व्यवस्था का अपने पूर्ण रूप में पालन न हो पाता हो । वनपव में 
सपंरूपी नहुप के प्रश्नों का उत्तर देते हुए युधिष्ठिर ने बताया, “मेरे विचार से तो 
मनुष्यों में जाति की परीक्षा करना बहुत कठिन है, वयोंकि इस समय सभी वर्णो 
की आपस में सड्भूर हो रहा है। सभी मनुष्य सब जाति की स्त्रियों से सन्तान 
उत्पन्न कर रहे हैं!” गत: यह निश्चित ही है कि युधिष्ठिर के काल में वर्ण-: 
व्यवस्था अच्छी अवस्था में न रही होगी। इसके अतिरिक्त जब इस व्यवस्था 
का चरम रूप रहा होगा तव भी अपवाद के रूप में ऐसे कुछ व्यक्ति रहे. ही. होंगे 
जो इस व्यवस्था का उचित पालन न करते हों । अन्यथा मिश्रित जातियों की' 
व्यवस्था करने का क्या कारण ? इसी प्रकार आठ प्रकार के विवाहों को मान्यता, 
जिनमें राक्षस, आसुर तया पैशाच विवाह भी हैं जिनमें कन्या के हरण का, कन्या: 
के विक्रय का, तया बेहोश, सुप्त अथवा मदमाती कन्या के साथ बलात्कार का 
उल्लेख है, तथा बारह प्रकार के पुत्रों का वर्णन, जिनमें अविवाहित कन्या से 
उतन्न सन्तान तया पत्नी में गुप्त रीति से उत्पन्न सन्तान का भी उल्लेख है--यह: 
सब भी यही सिद्ध करता है कि नियमों के अपवाद अ्रवश्य रहे होंगे। अतः 
विभिन्न कालों की वास्तविक सामाजिक स्थिति का वर्रान इस ग्रन्थ का विषय 
नहीं। इस ग्रन्थ में सामाजिक तथा राजनैतिक व्यवस्था के सम्बन्ध में 
भारतीय मनीपियों के क्या विचार थे और उनका प्रत्येक समस्या पर क्‍या दृष्टिकोरा 
था इसी का उल्लेख किया जायेगा | यहाँ इस विषय में एक और वात ध्यान देने 
योग्य है। वह यह कि इस निवन्ध में विचारों का ही निरूपण किया जायेगा 
इस उक्ति से यह न समझना चाहिये कि इन सिद्धान्तों का व्यवहार से कोई 
सम्बन्ध नहीं है। भारतीय विचार में, जीवन के विभिन्न क्षेत्रों--सामाजिक,. 
नेतिक, राजनैतिक, आर्थिक, श्राध्यात्मिक आदि के केवल सिद्धान्तों का ही निरूपरा 
नहीं किया गया है अपितु इसमें प्रमुखतया जीवन के व्यवहार का ही वर्णन है।' 
अत: भारतीय विचार के निरुपण में प्रमुख रीति से जीवन के व्यवहार के नियमों: 
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'का उल्लेख होगा, यद्यपि उसके अन्तर्गत और उसके साथ-साथ उन नियमों के 
मूलभूत सिद्धान्तों का वर्णन भी अवर्य हो जायेगा । 
सम्पूर्ण सामाजिक और राजनैतिक व्यवस्था पर, जिसको सुगठित “धर्म! 
नाम दिया गया अधिकृत भारतीय विचार कहाँ से मिल सकते हैं। भारत में 
-बहुत-सी विचार-प्रणालियाँ रहीं, जैसा कि ऊपर उल्लेख किया गया है, परन्तु 
भारतवर्ष ने अपने विचारों का अधिकृत रूप उन्हीं ग्रन्थों में स्वीकार किया 
जिन्हें धमंशासत्र के नाम से पुकारा जाता है। इन घर्मशास्त्रों के अतिरिक्त अन्य 
दर्शन भी भारत में उत्पन्न हुए, जिनमें प्रमुख हें बौद्ध, जेन और लोकायत । 
जहाँ तक लोकायत विचारधारा का प्रइन है, जिसका प्रतिनिधि चार्वाक प्रदर्शित 
किया गया है, वह अपने आधार में भारतीय नहीं है । उसके जो भी थोढ़ें-से 
इलोक पड़दर्शन संग्रह में हैं यह वेद को तो अमान्य करते ही हैं, साथ-ही-साथ 
परमात्मा, परलोक आदि पर अविश्वास प्रकट करते हुए तथा ऐहिक 
'सुखोपभोग को महत्ता देते हुए कतंव्यपालन की भावना पर आधात करनेवाले 
हैं । इसके अतिरिक्त लोकायत का कोई मूल ग्रन्य भी उपलब्ध नहीं है तथा 
समाज के सर्वसाधारण व्यक्तियों द्वारा उसकी मान्यता थी ऐसा भी दिखायी नहीं 
देता । दूसरा वौद्ध दर्शन है । उसके सबसे भ्रष्ठ और प्रमुख प्रतिनिधि स्वाभाविक 
रूप से बुद्ध ही माने जाने चाहिये । उनके अनुयायी चाहे कितने भी भ्रष्ठ हों, 
भगवान्‌ बुद्ध की विक्ृृति हो सकते हैं, परन्तु उन्हें बौद्ध मत का भगवान्‌ बुद्ध से 
श्रेष्ठ प्रतनिधि नहीं माना जा सकता | बुद्ध का निर्वाण, श्रहंत और शील 
भारतीय घधमंशात्नों के मोक्ष, संन्यासी और साधारणधर्म के ही रूपान्तर के समान 
हैं। वौद्ध धर्म का बृन्यवाद एक ओर तो निर्गण परव्रह्द की ओर सदड्शोत करता 
है तथा दूसरी ओर वह मायावाद का भी सिद्धान्त प्रकाशित करता है कि यह 
संसार मिथ्या है और इसमें सत्य अयवा वास्तविकता नहीं है । बुद्ध पुनर्जन्म और 
कर्म के सिद्धान्त में विश्वास करते ही थे | इस प्रकार शून्य, निर्वाण, भिक्षु-जीवन 
संन्यास), शील, पुनर्जन्म और कर्मफल में दुद्ध का विश्वास था। केवल दो ही विपयों मे 
मतभेद कहा जाता है। एक तो यह कि बुद्ध परमात्मा अथवा आत्मा में विद्वास नहीं 
करते थे तथा, दूसरे, यह कि उस काल की समाज-व्यवस्था के, जिसे पश्चिमी विद्वानों 
ने ब्राह्मण समाज-व्यवस्था कहा है, वह विरोध में थे और उन्होंने उसे परिवर्तित 
करने का प्रयत्त किया । प्रयम विषय में तो बुद्ध ने मौन रखा ॥ पोद्ुपाद सत्ता 
में पोटुठपाद पूछता “क्या संसार अनन्त है ? वया केवल यही सत्य है और अ्रन्य 
विचार क्या केवल मूर्खता ?” बुद्ध उत्तर देते हैं “पोट्ठपाद यह एक ऐसा विषय है 
जिस पर मेंने अपना कोई मत नहीं बताया ।””१३ संयुक्त निकाय में)3 एक कथा 
दी गयी है” “एक ओर बंठ परिव्राजक वत्सगोत्र भगवान्‌ से बोला "हे गौतम ! 
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क्या अस्तिता है ?” यह पूछने पर भगवान्‌ चुप रहे । “ हैं गौतम ! व्या नास्तिता 
है ?” यह भी पूछने पर भगवान्‌ चुप रहे। तब परित्राजक वत्सगरोत्र 
ग्रासन से उठ कर चला गया | तब परिव्नाजक वत्समोत्र के चले जाने के, वाद ही 
आयुप्मान्‌ आनन्द भगवान्‌ से बोले “भन्‍्ते ! परिन्नाजक वत्सगोत्र के पूछने पर 
भगवान्‌ ने उत्तर क्यों नहीं दिया ?” “आनव्द ! यदि मैं वत्सगीत्र परिक्नाजक से 
अस्तिता है” कह देता तो यह शाखबतवाद का सिद्धान्त हो जाता और यदि मैं 
वत्सवोन्र से 'नास्तिता है” कह देता तो वह उच्छेदवाद का सिद्धान्त हो जाता” । 
इसी प्रकार से मज्किप निकाय में भी१४ वत्सगोत्र के प्रदइनों के “क्या लोक 
शाइवत है”, अ्रयवा अशाइ्वत है”, “क्या जीव और शरीर एक है अथवा क्या 
जीव दूसरा है और शरीर दूसरा” बुद्ध उत्तर नहीं देते । इस पर वत्सगोत्र 
पछता है “वया बुराई देख कर गौतम ! आप इन सब दृष्ठियों ( सिद्धान्तों ) को 
अहण नहीं करते ।” बुद्ध उत्तर में कहते हैं कि “यह दृष्टि (सिद्धान्त) दृष्टि 
के लिए गहन (समभने में कठिन), दृष्टि-कान्तार (जज्भलल जिसमें मनुष्य भटक 
- सकता है), दृष्टि के लिए कग्टक (वाधास्वरूप), दृष्टि की चञ्लता (इधर-उधर 
गलत मार्गों में भ्रमित होना) तया दृष्टि का बच्चन (श्र्थात्‌ अपने मतवाद पर 
दुरग्राह में फेस जाने के कारण अपने लक्ष्य निर्वार/ा तक ने पहुँच सकना) है। 
यह दुःखमय, विधातमय (पीड़ामय), परिदाहमय है। यह न निरवेद के लिये, 
न वैराग्य के लिये, न निरोध के लिये, न उपशम (झ्ान्ति ) के लिये, न 
अभिन्ञा [ ज्ञान ) के लिये, न सम्बोध ( परमज्ञान) के लिये, न निर्वाण के लिये 
है ।” महाली सुत्त में!७ इस प्रश्त के उत्तर में कि क्या आत्मा और शरीर 
एक वस्तु है अबवा आत्मा एक वस्तु है और शरीर पृथक ?” दुद्ध कहते हैं 
“महानुभाव ! में इस सबको जानता हूँ और देखता हूँ पर फिर भी मैं न यह 
कहता हैँ, न वह ।” राधाकृष्णन कहते हें। ६ “परमात्मा पर उनका मौन यह 
यूचित करता है कि उनके विचार से हृदय जगत्‌ को समभने के लिये अ्रनन्त 
तत्व का उपयोग नहीं किया जा सकता । हमारा ज्ञान केवल अनुभव तक ही 
सीमित है और जो निगु ण है वह अनुभव के परे है। जो हमारी पकड़ के 
बाहर रहता है उसकी समझने के निरयंक प्रयत्न में समय नष्ट करने की 
आवश्यकता नहीं ।7 इतने पर भी बुद्ध परमात्मा और ओआ आत्मा के 
अस्तित्व को एकदम अस्वीकार नहीं कर सके । दीवनिकाय के महानिदान सृत्त 
में एक संवाद हू । बुद्ध के पूछते पर कि “यदि चेतनता माता के गर्भ में 
अ्रवतरित न होती तो क्या वहाँ शरीर श्ौर मन का निर्माण हो सकता था”, 
अन्य संवादकर्ता कहता है “नहीं, भगवन्‌ ?” “यदि किसी लड़के अथवा 
लड़की की चेततता उसकी अल्प आयु में ही नष्ट हो जाये तो क्या शरीर 
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और मस्तिष्क में विकास, प्रगति और वृद्धि हो सकेगी ?” “नहीं, भगवन्‌ 
'इस प्रसज्भ में बुद्ध शरीर के अच्दर झात्मा के अस्तित्त की ओर इज्ित करते 
हैं। उदान"० में वह कहते हैं, एक अ्जन्मा, अनुत्पल, अनिमित, अ्रसंघटित 
तत्त्व हैं। भिक्षुओं ! यदि वह न होता तो जन्मप्राप्त, उसन्न, निर्मित और 
संघटित (वस्तुओं) के संसार से निकलना सम्भव ही नहीं हो सकता ।” 
'पुनर्जन्म को स्वीकार कर लेने के बाद आत्मा का अस्तित्व स्वीकार करना 
स्वाभाविक तया अनिवाये है अन्यथा पुनर्जन्म किसका ? ”'पुनर्जन्म को महत्त्व 
देने के लिये आत्मा की धारणा में पर्याप्त अर्थ है। कण्नाई यह है कि यदि 
कोई स्थायी आत्मा नहीं है तो फिर दण्ड का कोई अर्थ नहीं | दण्ड के समय 
'तो फिर वह व्यक्ति रह ही नहीं जाता जिसने अपराध किया है। परन्तु दण्ड 
का औचित्य सिद्ध करने के लिये (वौद्ध मत में) पर्याप्त एकात्मता है ।/*«८ 
इसके अतिरिक्त वुद्ध ने जहाँ-जहाँ (और ऐसे बहुत से स्थल हैं) श्रहं की 
घारणा का विरोध किया है, वहाँ-वहाँ यह स्पप्ट दिखायी देता है कि वे आत्मा 
'के अस्तित्व का विरोध नहीं कर रहे भ्रपितु मनुष्य के अन्दर के अहसझ्टार' के 
भाव का विरोव कर रहे हैं जिसके कारण मनुष्य को इस संसार से निर्वाणा 
'प्राप्त करना कठिन हो जाता है। उदाहरण के लिए मज्मकिमनिकाय के चूल 
राहुल सुत्त में वह पूछते हैं, 'तो क्या मानता है, राहुल ! चक्षु नित्य है या 
अनित्य ?” “अनित्य है, भन्ते !” वह फिर पुछते हैं, “जो अनित्य है वह दुःख 
'हैया सुख ?” “दुःख, भन्‍्ते !!”” “जो अनित्य, दुःख, विपरिणामधर्मा है, 
'क्या उसे “यह में हुँ, 'यह मेरा है, 'यह मेरी आत्मा है, ऐसा समझना युक्त है ?” 
“नहीं भन्‍्ते !” अन्य भी स्थलों पर ऐसा ही प्रयोग दिखायी देता है। वुद्ध ने 
आत्मा का अस्तित्व'माना है यह वात बुद्ध के अनात्मवादी अनुयाइयों ने भी 
स्वीकार की है, यद्यपि उन्होंने उसको अपना श्रर्थ देने का प्रयत्त किया है। 
नागाजु न प्रज्ञानपरिमित सूत्र पर अपनी टीका में कहते हैं “तथागत ने कई बार 
'घताया कि आत्मा है श्र दूसरी वार यह वताया कि आत्मा नहीं है। जब 
उन्होंने यह सिखाया कि आत्मा है और अपने कर्मफल के रूप में, वह आरागे के 
जीववों में दुःख और सुख प्राप्त करता है तव उनका उद्देश्य था कि मनुष्य को 
वह उच्छेदवाद की भ्रमपूर्ण धारणा में गिरने से बचा लें। जब उन्होंने यह 
सिखाया कि पाँच स्कनथों के समूह के प्रयोगात्मक नाम के श्रतिरिक्त दृष्टा 
भ्रयवा निर्माता अ्रयवा पूर्ण स्वतन्त्रकर्ता के रूप में कोई आत्मा नाम की वस्तु 
नहीं है तो उत्तका उद्देश्य था कि वह मनुष्य को शाइवतवाद की उलटी अ्रमपूर्ण 
. धारणा में गिरने से बचा लें ।/”१९ इस प्रकार मूलभूत सिद्धान्तों की दृष्टि 
से बौद्ध मत में और हिन्दू धर्मशास्त्रों में कोई मतभेद ही नहीं लगभग एकात्मता 
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है। इस वात को विद्वानों ने भी स्वीकार किया है। राधाकृष्णन के मत के 
अतिरिक्त, जिसका कुछ उल्लेख ऊपर किया गया है और जिल्होंने श्रति संक्षेप 
में कहा है कि “बौद्धमत, कम-से-कम अपनी उत्पत्ति में हिन्दू धर्मकी एक शाखा 
है” तथा यह भी वताया है कि “वुद्ध स्वयं स्वीकार करते हैं कि आत्म-संस्कारों 
के प्रयत्न से उन्होंने जो धर्म खोज निकाला है, वह॒ प्राचीन मार्ग है, जो आयें- 
पथ तया सनातन धर्म है”** रहीज् डेविड्ज़ का कहना है कि* कि “उनका 
(वुद्ध का) प्रचलित धर्मं से कोई सद्भ॑ नहीं था। उनका उद्देश्य उसकी वृद्धि 
करना तथा उसे शक्तिशाली बनाना था, उसे नष्ट करना नहीं ।. ..इसके अतिरिक्त 
उनमें जो मौलिकता थी वह इस वात' में थी कि दूसरों ने इसके पूर्व जो कहा था 
उसे उन्होंने ग्रहण किया, विकसित किया, उदार रूप प्रदान किया तया एक 
व्यवस्थित रूप दिया ।” श्री जी० एफ० एलेन का भी कयन है कि “वौद्धधर्म 
सम्बन्धी लेखक जिसे वौद्ध मत कहते हैं उसमें से बहुत-सा हिन्दूधर्म है तथा: 
वह अन्य भारतीय दर्शनों में भी पाया जाता है।”*5 ओल्डेनबर्ग ने कहा 
है*5 यह निश्चित है कि वौद्धमत ने ब्राह्मणाधर्म से उत्तराधिकार के रूप में 
महत्त्वपूर्ण धामिक सिद्धान्तों की एक परम्परा ही नहीं प्राप्त की है, अपितु एक 
ऐतिहासिक के लिये जो कम महत्त्व की बात नहीं है, धाभिक विचार और 


भावना की वह शिक्षा भी प्राप्त की है जिसे ससमभना अधिक सुविधापूर्ण है और 
व्यक्त करना कठिन है ।”! 


यदि मूलभूत दार्शनिक सिद्धान्तों और नैतिक नियमों को छोड़ दें, तो 
सामाजिक व्यवस्था की दृष्टि से भी चुद्ध ने हिन्दु समाज-व्यवस्था का विरोध 
नहीं किया । उन्होंने केवल आत्माविहीन रूढिवाद को नष्ट करने का प्रयत्त किया 
और कहा कि केवल पद्धतियों और प्रयाप्रों का अनुसरण मनुष्य को मुक्ति देने 
में असमर्थ है | निर्वाण उनका लक्ष्य था और उन्हें स्पष्ट दिखा कि जीवनशृन्य, 
आत्माविहीत प्राचीन पद्धतियों के पालन में इस लक्ष्य की प्राप्ति कभी नहीं 
हो सकती केवल अहझदूशार का ही निर्माण हो सकता है। प्रत्येक विषय के विचार 
में उन्होंने यह वात स्पष्ट की । बुद्ध का हिन्दू समाज-व्यवस्था में सबसे प्रवल विरोध 
उसकी वर्णा-व्यवस्था के प्रति बताया जाता है। परन्तु इस सम्बन्ध में उनका 
सर्वाधिक महत्त्वपुर्ण संवाद ब्राह्मणधीम्मक सुत्त” है ।*४ इस सुत्त में वे पृ्वं काल 
के ब्राह्मणों के जीवन का, तत्पदचात उनके पतन का ओर तत्कालीन वर्णं-व्यवस्था 
के स्वरूप का वर्णान करते हैं । वे कहते हैं कि “प्राचीन ऋषि आत्मसंयमी और 
तपस्वी थे तया वे पाँचों इन्द्रियों के विषयों का त्याग कर अपने कल्याण ( मोक्ष ) 
का विचार करते थे। ब्राह्मगों के पास न पश्षु थे, न हिरण्य, न धान्य, परन्तु 
ध्यान का धन-बान्य ही उनके पास था और वे अपनी ( इस ) सर्वोत्तम निधि की 
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रक्षा करते थे । जो उनके लिये पकाया जाता था उसे वे द्वार पर उपस्थित कर 
देते थे (अतिथि-सत्कार अथवा पत्चञमहायज्ञ ) और ऐसा विचार करते थे 
“कि जो श्रद्धा से पकाया हुआ ( भोजन ) चाहते हैं यह्‌ उनको दान करने के 
लिये है। सम्पूर्ण देश तथा जनपदों के समृद्ध लोग, जिनके पास उत्तम वस्त, 
दयन तथा निवास थे, उनको नमस्कार करते थे । ये ब्राह्मण पतित नहों होते थे, 
अजेय थे तथा धर्म द्वारा रक्षित (अर्थात्‌ धर्मका पालन करनेवाले ) थे । 
उन्हें कोई कभी अपने घर के द्वार से निवारण नहीं करते थे (हटाते नहीं थे) । वह 
४८ वर्ष तक कौमाय॑ ब्रह्मचर्य का पालन करते थे । पूर्व में ये विज्ञान श्रौर आदर्श 
व्यवहार के विचार में ही रत रहते थे। ब्राह्मण दूसरे वर्ण की स्री से विवाह 
नही करते थे, न भार्या खरीदते थे । परन्तु एक साथ आ कर (विवाह के पश्चात्‌) 
परस्पर प्रेम से रहते थे । ऋतुकाल छोड़ कर ब्राह्मण मैथुन नहीं करते थे । वे 
ब्रह्मचयं, शील, आर्जव, तप, कोमल स्वभाव, अविहिसा ( दया ) तथा शान्ति 
का पालन करते थे । तण्डुल, शयन, वस्त्र, घी तथा तेल माँग कर तथा अमपूर्वंक 
एकत्रित कर उससे यज्ञ करते थे तथा यज्ञ उपस्थित होने पर वे गायों ( अथवा 
पशुओं ) का वध नहीं करते थे, (क्योंकि )वे यह वास्तविकता जानते थे 
कि गौएँ हमारी पिता, माता, वच्चु तथा अन्य सम्वन्धियों के समान हैं तथा 
हमारी परम मित्र हैं जिनसे औपधियाँ उत्पन्न होती हैं ( तथा क्योंकि ) वे 
अन्न, बल, ( शुभ ) वर्णा, तया सुख देने वाली हैं । इस कारण वे गायों की हिसा 
नहीं करते थे । वे सुन्दर, महाकाय, शुभवर्णावाले, यशस्वी, स्वभाव से ब्राह्मण 
तथा धर्म में उत्साही थे तथा जब तक वे इस लोक में थे तब तक प्रजा सुख प्राप्त 
करती थी ।” यहाँ तक इस सुत्त में बुद्ध के वर्शत का इस कारण विस्तारपूर्वक 
उद्धरण दिया गया कि वर्ु-व्यवस्था के उपयुक्त स्वरूप की वुद्ध की धारणा 
स्पष्ट हो सके | यह वरणंन करके बुद्ध फिर आगे बताते हैं कि इसके पश्चात्‌ 
राजा की समृद्धि तथा समलंकृत स्त्रियों को देख कर उनके मन में भी वह सब 
प्राप्त करने की इच्छा हुई । अतः वह राजा के पास गये तथा राजा को हिंसात्मक 
यज्ञ करने के लिए प्रेरित किया । इसके बदले में उन्होंने राजा से विविध ऐश्वर्य 
की वस्तुएँ प्राप्त की । उनकी फिर इन ऐद्वर्य की वस्तुओं के संग्रह की इच्छा 
हुई तथा उन्होंने राजा से और अधिक यज्ञ करने का आग्रह किया जिसमें शतसहस् 
गायों का वध हुआ यद्यपि इन्द्र, देव, पितर, असुर, राक्षस आदि सबने कहा कि 
यह अधमे है । इस अधर्म के प्रारम्भ होने के पूर्व केवल तीन रोग थे, इच्छा, 
- अनशन, जरा परन्तु गायों का वध होने से अट्ठानवे रोग उत्पन्न हुए। धर्म नष्ट 
ह.ने पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्यों में मतभेद होने लगा, भार्याएँ पतियों की अवमानना 
करने लगीं तथा क्षत्रिय, ब्राह्मण और श्रन्य गोत्ररक्षित व्यक्ति जाति के व्यवहार 


१२ समाज और राज्य : भारतीय विचार 


( स्ववर्म ) से हट कर कामोपासना में लग गये । उपरोक्त वर्णन से यह स्पष्ट 
समझ में आ जाता है कि बुद्ध वर्ण-व्यवस्था के मूल रूप के' विरोधी नहीं थे । 
वह उस काल की वर्ं-व्यवस्था को उचित मानते थे जब ब्राह्मणादि सब वर्ण 
स्वरर्मों का उचित पालन करते थे तथा योग्य गुणों से युक्त थे। इस 
संवाद में बुद्ध द्वारा इस वात की प्रशंसा भी, कि उस समय ब्राह्मण अपने वर्ण 
की स्त्रियों से ही विवाह करते थे, इस वात की ओर सद्भू[ृत करती है कि वुद्ध 
वर्ण-व्यवस्था की कड़ाई के तया जन्मना वर्णु-व्यवस्था के ( जो अपने वर्णा में 
'विवाह के आग्रह का स्वाभाविक परिणाम है ) भी पक्षपाती थे, यदि वह व्यवस्था 
अपने उचित रूप में चले । इस वर्णान से यह भी ज्ञात होता है कि बुद्ध स्मृतियों 
में तया अन्य धर्मग्रन्यों में वर्णित व्यवस्था को-वर्णंधर्म के अतिरिक्त ब्रह्मचयें, 
गृहस्य, र्रीयर्म आदि के नियमों को भी-स्वीकार करते थे । इससे यह भी स्पष्ट 
है कि वुद्ध ने ब्राह्मणों की श्रेष्ठता का जो विरोध किया वह उनकी स्वार्थ-लालसा, 
कामेच्छा तया ऐड्वर्योपभोग की वृत्ति के कारण किया, अन्य कारणों से नहीं । 
बुद्ध का यह कहना, कि जब ब्राह्मण धर्मं का पालन करते थे, सदुगुणी थे तथा' 
श्रेष्ठ आचार और विचार में रत थे तव तक सम्पूर्ण समाज में उनका बहुत्न 
'संम्मान था (जिसे बुद्ध उचित मानते हैं) परन्तु जब से वह निक्ृष्ट जीवन व्यतीत 
करने लगे तब से समाज के इस आदर्श वर्ग का पतन होने के कारण सम्पूर्ण 
समाज की अवस्था भी हीत हो गयी, भी इसी ओर सद्धू- त करता है । सबसे श्रन्त 
में बुद्ध ने श्रेष्ठा की तथा पतन की अवस्था का जो चित्रण किया है, वह इंतिहास- 
पुराण ग्रन्यों के युग-वर्शान के समान है। इस संवाद के अतिरिक्त भी बुद्ध ने 
किसी भी स्थल पर वरां-व्यवस्था का स्पष्ट विरोध नहीं किया । उन्होंने बार-बार 
यही कहा है कि जन्म से ही वर्ण नहीं माने जाने चाहिये, श्रेष्ठता के लिये ग्रुण भी 
आवश्यक है । उन्होंने ब्राह्मणों के लिये वार-धार कहा है कि किसी व्यक्ति को केवल 
जाति का ब्राह्मण होने से श्रेष्ठ स्थान भ्रयवा महच्व अथवा कोई विशेष अधिकार 
प्राप्त नहीं हो सकता, ग्रुणोपासना करने पर ही यह सब प्राप्त हो सकता है । ब्राह्मण 
किसे कहना चाहिये इसका वार-वार उत्तर देते हुए वह उनके गुणों का वर्णन 
करते हैं । यह सब हिन्दु धर्मशाओं के अनुकूल है। “जिसके हृदय में निर्मल, 
निर्गण ब्रह्म का भाव उदय हो वही ब्राह्मण है “अ्रथवा” जो सदाचारी, सत्यक्नती 
गुरुप्रिय और सत्यपरायण रह कर ब्राह्मणों के भोजन करने से बचा हुआ अन्न 
खाता है और जो दान, अद्रोह, कोमलता, दया, क्षमा और तपस्या में लगा 
रहता है वही ब्राह्मण है” हिन्दू धर्मशार्नों के इन वर्णानों से*७ बुद्ध के ब्राह्मणों - 

के गुणों के वर्णन बिलकुल भिन्न नहीं है । 
यदि अन्य विपयों का विचार किया जाये तो अम्बदठ सुत्त में बुद्ध तप, 
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दान, यज्ञ, का भी महत्व स्वीकार करते हैं यद्यपि श्रेष्ठ अवस्था कौ 
प्राप्ति ( निर्वाण ) का भी शक्राग्रह करते हैं। इस कथा के प्रथम भाग में 
तो यह बताते हुए कि उस काल में व्यवहार में क्षत्रियों को ब्राह्मणों से ऊँच 
समझा जाता था श्रन्त में वह एक इलोक कहते हैं “समाज के अन्तगंत जो वंश में 
वियवास रखते हैं उनमें क्षत्रिय ( श्राजकल ) सर्वश्रेष्ठ हैं परन्तु जो कि ज्ञान 
भ्रौर नैतिकता में पूर्ण है ( ब्राह्मण ) वही मनुष्यों में और देवताओं में सर्वश्रेष्ठ 
हैं।” इस इलोक के द्वारा वह यह इंज्धित करते हैं कि सच्चे ब्राह्मणों को क्षत्रियों 
से ऊँचा समभा जाना चाहिये । इस कया के दूसरे भाग में बुद्ध कहते हैं कि यदि 
कोई भिक्षु अथवा ब्राह्मण ज्ञान अयवा व्यवहार में परिपूर्णता प्राप्त किये विना 
जज्ूल में जाकर फलों पर जीवित रहना प्रारम्भ करता है अथवा अग्निदेव की 
उपासना प्रारम्भ करता है अबवा ब्राह्मणों और भिक्षुकों के लिए सदात्रत खोलता 
है तो वह उस व्यक्ति का केवल दास होने योग्य है जिसने ज्ञान और व्यवहार में 
परिषुरणंता प्राप्त कर ली है। इस प्रवचन से ऐसा समझा जा सकता है कि वृद्ध 
इन सब रूढ़िवादी पद्धतियों के विरोध में हैं । परन्तु बुद्ध, इससे आगे वढ़ कर, 
अ्म्वदठ से पूछते हैं “कि तुमने ज्ञान और व्यवहार में परिपूर्णता तो प्राप्त नहीं की 
है परन्तु क्या तुम्हें फलों पर जीवित रहने की, अग्निदिव की उपासना करने की 
ओर ब्राह्मणों की सेवा करने की शिक्षा मिली हैं ?” अम्ब॒द्ठ के नकारात्मक उत्तर 
देने पर बुद्ध फिर उससे पूछते हैं कि “त्रयी का अध्ययन तो किया पर न तो 
उससे ज्ञान और व्यवहार में ही पूर्णाता प्राप्त हुई और न तप, दान, यज्ञ ही 
सीखा अपितु उल्दे ही सनधज से रहने का, इन्द्रियभोग में लिप्त रहने का, 
इचिपूर्ण भोजन करने का, वहुत-सी छ्थियों से सेवा कराने का और सुरक्षित 
दर्गो में कालयापन करने का अभ्यास डाला है जेसा कि प्राचीन ऋषि नहीं किया: 
करते थे ।? *६ इस प्रकार बुद्ध का प्राचीन पद्धतियों पर आक्षेप नहीं है,. 
उनकी आत्मा को समभने पर वल है। इसी प्रकार कूटदन्त सुत्त में'० कूटदन्त 
नाम के एक ब्राह्मण को, जो यज्ञ करना चाहता है, भगवान बुद्ध एक कथा सुनाते' 
हैं कि महाविजित नाम के एक महाऐद्वर्यशाली तथा सम्पूर्णों पृथ्वी को जीतने वाले 
राजा ने यज्ञ करने का निरचय किया । जब राजा ने अपना निरचय 
पुरोहित से प्रकट किया तव पुरोहित ब्राह्मण ने राजा से कहा कि वह राज्य में 
हनेवातली चोरी और डाकों को सर्वप्रथम रोके और फिर यज्ञ का विचार 
४२ । जब ऐसा हो गया तव पुरोहित ने कहा कि वह अव यज्ञ के लिए ब्राह्मण 

फं्िय, वेश्यों को निमन्धरण दे। तलदरचात्‌ जो यज्ञ हुआ उसका वर्णन दद्ध 

भगवान्‌ द॑ते हूँ कि उसमें पशुहिसा नहीं हुईं परन्तु उस राजा ने, जो स्वयं 
शा गुणों से परियुण्ं था तवा जिसका पुरोहित चारों शु(॑ों से परिपूर्ण था, 
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घी, तेल, मक्खन, दूध, बहद तथा शक्कर से ही वह यज्ञ पूर्णा किया । राजा के - 
गुण थे कि उसका मातृ तया पितु कुल श्रेष्ठ था, सात पीढ़ियों से उसका वंश शुद्ध 
था तथा उसके कुल पर कोई आरोप नहीं ये, वह सुन्दर था, वह शक्तिशाली ओर 
ऐेडवरयंशाली था, उसके पास अच्छी सेना थी तथा वह अपनी शक्ति से झन्रुओ्रों 
के हृदय में दाह उत्पन्न करता था, घर्मविश्वासी, उदार, दाता और महाव्‌ कार्यों को 
करनेवाला था, सभी विद्याओं का ज्ञाता था, अर्थज्ञ था, बुद्धिमान और विचारशील 
था । उसका पुरोहित भी राजा के समान ही झुद्ध वंश और रक्त का था, वेद-वेदाजु. 
और इतिहास का ज्ञाता था, सच्चरित्र था तया बुद्धिमान था। बुद्ध ने यह भी 
बताया कि वह स्वयं उस जन्म में पुरोहित थे । अन्त में बुद्ध कहते हैँ कि दान, वुद्ध: 
के ऊपर (ज्ञानी के ऊपर) विश्वास, सत्य, अहिसा, इच्धियनिग्रह का पालन तथा 
अहंत अवस्था की प्राप्ति यह उस (उपरोक्त) यज्ञ से भी श्रेष्ठ यज्ञ है। इस सस्युर् 
कथा में प्रच्छन्ष रूप से राजबर्म और वर्णंवर्म का जो वर्णन है वह हिन्दू धर्मशार्त्रों 
के वर्णन से पूरा मिलता हैं तथा बुद्ध द्वारा दी गयी यज्ञ की कल्पना के ही समान. 
हित्ु धर्मशार्रों की यज्ञ की कल्पना है ।१ 

इस प्रकार के अन्य भी बहुत उदाहरण दिये जा सकते हैं जिसमें बुद्ध ने' 
हिन्दू समाज-पद्धति का विरोध नहीं किया अपितु प्रच्छुन्न रूप से उसे स्वीकार भी' 
किया है। उनका केवल इतना ही आग्रह रहा कि इन प्रया्रों को निर्जीब रीति 
से पालन करने पर मनुष्य अपने लक्ष्य निर्वाण के निकट नहीं पहुँच सकता और 
यदि इन प्रयाओं के विना पालन किये भी मनुष्य ज्ञान प्राप्त कर ले तो वह इन 
निर्जीव प्रयाझ्रों के पालन से श्रेष्ठ है।*९ बुद्ध का भावात्मकक ( 76096 ) 
दृष्टिकोश था, नकारात्मक नहीं । उनकी वृत्ति आक्रामक नहीं थी, सुधारात्मक 
थी । भगवान्‌ बुद्ध को भारतीय समाज-व्यवस्था की प्रच्छन्न स्वीकृति वौदढ्' 
विचारधारा के प्रसिद्ध विद्वान रहीज डेविडज़ ने भी स्वीकार की है यद्यपि उसने 
उसे भिन्न ढ़ से समभाने का प्रयत्त किया है। कस्सप सीहनाद सुत्त की भूमिका 
में वह बुद्ध मगवान्‌ की संवादपद्धति का वर्शान करते हैं?" “बह ( बुद्ध ) अपने ' 
मत-प्रतिपादन के प्रारम्भ में विरोधी के द्वारा मान्य कृति अथवा स्थिति की 
आवश्यकता को स्वीकार कर लेते हँ---परमात्मा से एकता को (तैविज्ज सुत्त में), 
अयवा यज्ञ को (कूटदन्त में), श्रववा सामाजिक उच्चता को (अम्बदठ में), अयवा 
अप्राकृतिक दृश्यों को (महाली में) श्रथवा आत्मा के सिद्धान्तों को (पोट्ठ्पाद में) । 
वह प्रश्वकर्ता की ही शब्इ-प्रणाली को स्वीकार करते हैं, और, तब, अंशतः 
उन दछाव्दों में एक नया और ऊँचा अर्थ भर कर ( बौद्धर्म के अनुसार ) तया 
अंशत: उन नैतिक धारसाशओ्रों का उल्लेख कर जो उनमें और दूसरे में समान 
है, वह ( प्रतिदन्दी को ) अपने निष्कर्ष तक ले जाते हैं ।” इसका अर्थ इतना ही' 
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है. कि बुद्ध तत्कालीन समाज-व्यवस्था की सारी वार्तों को 'स्वीकार करते हुए 
इतना ही कहते थे कि उनमें प्राण नहीं है और वह प्राण के'विना निरखथंक हैं ! 
हिन्दू धमंशासत्रों ने सिद्धान्तों के साथ-नाय आचार पर भी वल दिया, ज्ञानकाण्ड 
के साथ कर्मकाण्ड भी रखा, आत्मा के साथ एक व्यवस्था, पद्धति भी निर्माण को 
परन्तु बुद्ध आत्मा पर, भावता पर, सिद्धान्तों पर, आद्शों पर और वास्तविक 
लक्ष्यप्राप्ति पर ही पूर्ण बल देते रहे । इसके अतिरिक्त, भगवान्‌ बुद्ध ने हिल्दू 
समाज-व्यवस्था से दूसरी अन्य कोई श्राचार-पद्धति भी समाज के लिये नहीं 
निर्माण की । श्री सुकुमार दत्त का अपनी पुस्तक (श00/6॥7 ०0 
[04687 (च७४००४॥४५५ )3* में कहना है कि “बोद्ध मत मूलतया, जैसा. 
कि प्रोफेसर वारेन उसका नामकरण करेंगे, एक सिद्धान्तवादी अयवा विचारवादी 
पद्धति थी। वह. एक सुगठित और ऐतिहासिक पद्धति नहीं थी जैसा कि ब्राह्मण- 
धर्म था, जिसने समाज के प्रत्येक अज्ः में प्रवेश किया । अपने गठन में वह संन्यास: 
की एक पद्धति थी न कि एक सामाजिक धामिक व्यवस्था । ब्राह्मण-धर्म में गृद्यसृत्रों : 
का महत्व देख कर, जिनके अब्दर से बाद की स्मृतियों का सम्पूर्ण श्राचार उत्तन्न 
हुआ है, तथा बौद्ध धर्म में गहपति वग्गों ( गृहप्रति वर्ग ) का अ्महत्वपुर स्थान 
देख कर, यह बात स्पष्ट हो जाती है। बौद्धिक धामिक साहित्य के अन्तगंत, 
बौद्ध, संन्यासियों के व्यवहार और नियन्त्रण के विनयपिटक में विस्तृत नियम हैं 
तथा सुत्तपिठटक और अभिवषम्पपिटक में प्रारणश्भिक बौद्ध धर्म के सिद्धान्त और 
तत्व-दर्शन हैं, परन्तु सामाजिक व्यवस्था के नियम के रूप में थोड़े से गहपति वबग्ग' 
हैं, जिनका कोई स्पष्ट स्वरूप नहीं है ।...... . . जब कि एक सामाजिक धार्मिक 
व्यवस्था की सवंग्राही पद्धति थी, दूसरी एकत्रित संन्यासीवर्ग की सीमित पद्धति 
थी ।” प्रसिद्ध विचारक तथा विद्वान्‌ श्री आनन्द कुमारस्वामी?5 * ने यह प्रतिपादित 
करते हुए कि बौद्ध-धर्म और हिन्दू-धर्म (जिसे पश्चिमी चिचारकों के तर्कों का 
उत्तर देने के लिये उन्होंने ब्राह्मण-धर्में कहा है) की सेद्धान्तिक एकता. थी, उन्होंने: 
दोनों की उपरोक्त भिन्नता की ओर भी बहुत स्पष्ट छाव्दों में इच्छित किया है। 
“बोद्ध-बर्म ( श्र्यात्‌ गौतम की शिक्षाओं ) और कब्राह्मण-धर्म की. तुलना करते हुए' 
हमें जिन समस्याओं को वे (दोनों धर्म) सुल॒काना चाहते थे उन समस्याओं की 
भिन्नता - को भी ध्यान में रखता चाहिये। गौतम का सम्बन्ध मुक्ति और केवल 
मुक्ति से ही है। ब्राह्मण भी सम्पूर्ण सृष्टि के श्रन्तिम महत्त्वपूर्ण तथ्य के रूप में 
उसी लक्ष्य को मानते हैं, परन्तु वह तुलनात्मक महत््व की बातों का भी विचार 
करते हैं । उनका धर्म अ्रवन्तत्व का भी है और तत्कालीन (जीवन का) भी जब 
कि गौतम केवल अनन्तत्व पर ही दृष्टि रखते हैं। गौतम तथा ब्राह्मण-धर्म की 
तुलना करना दोनों के लिए उचित नहीं है क्योंकि दोनों एक क्षेत्र का ही' विचार 
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नहीं करते ।*********परन्तु यदि वौद्ध-धर्म के विईइलेषक गौतम- ने जो कहा उन्हीं 
को बोद्ध धर्म के महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त मानें तो हम भी तत्काल यह कह सकते हैं - 
कि वह एक सीमित आदशं का प्रत्तिपादन करते हैं और ब्राह्मण धर्म से उसकी 
इस प्रकार तुलना की जा सकती है जेसे एक अ्रद्ध की सम्पूर्णा के साथ [तुलना)। 
बौद्ध धर्म को विज्ञानभिक्षु 'सातवें दर्शन! का स्थान दे सकता था ।” 

परन्तु फिर भी रहीज़ डेविड्ज़ के समानत्त यह कहा जा सकता है कि बुद्ध ने 
तत्कालीन समाज-व्यवस्था की शब्दावली का प्रयोग करते हुए उसमें भिन्न श्र्थ 
निकाल कर उस समाज-व्यवस्था को बदलने का प्रयत्न किया था तथा बुद्ध बरणं- 
व्यवस्था के, खवर्म के, अधिकारभेद के, यज्ञों के विरोध में थे। यह सत्य भी 
हैं कि वोद्ध-मत का जेसा संघठन हुआ, उसमें सभी वर्णों के व्यक्तियों को बिना 
भेदभाव के स्वीकार किया गया था। इस विपय पर मतभेद हो सकता है कि 
बुद्ध की इस सबके पीछे क्या भावना थी, क्योंकि उपलिखित विवेचन से तो यही 
सिद्ध होता है कि बुद्ध केवल तत्कालीन समाज-व्यवस्था के दोपों को, उसके आत्मा- 
विहीन उढ़िवाद को ही नष्ट करना चाहते थे, व्यवस्था के सम्बन्ध में उनका कुछ 
कहना नहीं था। परन्तु इतना तो निरश्चितत ही है कि अन्ततः वौद्ध-मत का जो 
स्वरूप हुआ वह परम्परागत रूप से मान्य भारतीय व्यवस्था के विरोध में था 
जिसमें वर्णाश्रम-व्यवस्था, आचार, कर्मंकाण्ठ सवका ही विरोध हुआ था। 
परम्परागत भारतीय व्यवस्था श्रेष्ठ थी अथवा बौद्ध-मत का संघटन इस पर यहाँ 
विचार करने का स्थान नहीं । परच्तु चाहे उसका कोई कारण रहा हो, भारत ने 
बौद्ध-मत ग्रहण और स्वीकार नहीं किया ! इसलिए बौद्ध संघ द्वारा प्रतिपादित 
व्यवस्था भारतीय समाज-व्यवस्था का प्रतिनिधि रूप नहीं है । बुद्ध को धमंशास्त्रों 
द्वारा अवतार के रूप में माना गया क्योंकि उनके द्वारा प्रतिपादित विचार सभी 
भारतीय विचारों से मिलते थे और क्योंकि उन्होंने धामिक जीवन के दोषों को 
दूर करने का प्रयत्त किया था। परन्तु उनको शास्त्रों ने 'मोहावतार' कहा है। 
अग्निपुराण में वुद्धावतार के वर्णन में कहा है? 3 “बह ,शुद्धोधन का पुत्र माया 
ओर मोह का स्वरूप हो गया। उसने वैदिक धर्म का त्याग करनेवाले दैत्यों को 
मोहा ।” इस प्रकार वुद्ध को अवतार मानने के पदचात्‌ भी बुद्ध के अनुयाइयों 
द्वारा बाद में प्रतिपादित व्यवस्था को अस्वीकार किया गया । एक देश में जन्म 
लेनेवाले मत के उस देश से समूल उच्छेदन का इससे वड़ा उदाहरण संसार के 
इतिह्मस में कहीं नहीं है, और यह बहुत अंशों में सत्य है कि वेदविहित व्यवस्था 
का विरोध करने के कारण ही वौद्धीं का उच्छेदन हुआ । 

यदि जेन मत और हिन्दू धर्मशास्त्रों में प्रतिपादित व्यवस्था की एकता का 
विचार करें तो जैन मत में भी जीव ( पुरुष ) और अजीव ( प्रकृति ) का भेद 
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तथा जीव की मुक्ति ( मोक्ष ) का विचार है। उसमें भी यह बताया गया है 
कि कर्म में लिप्त ( माया में फेंसे ) रहने के कारण मनुष्य को मोक्ष में तया 
ज्ञान-प्राप्ति में बाधा होती है । जैनों का पुतर्जज्म और कमंफल पर भी विदवास है 
और पाप और पृण्य तथा महात्रतों और अखुब़्तों के रूप में साधारणवर्म को 
तया कपषायों के रूप में पड़रिपुओं की कल्पना है । पापों से शुद्धि के लिये वे भी! 
प्रायश्चित्त का प्रतियादन करते हैं। इससे भी बढ़ कर जैन हिन्दू धर्मशासझ्ों के समान 
तप को मनुष्य की उन्नति तथा मोक्ष-प्राप्ति की ओर बढ़ने का सर्वश्रेष्ठ साधन मानते 
हैं तया तय को सीमित और विस्तृत दोनों श्र्थों में स्वीकार करते हैं ।* * इस दृष्टि 
से उनकी तप की धारणा योग की पद्धतियों के समान है । इतना ही नहीं उनके 
सिद्धान्त हिच्दू धर्ंशात्रों की समाज-व्यवस्था की ओर भी इच्धित करते हैं । 
कर्मफल के सिद्धान्त को जैन मत में हिन्दू धर्मशास्त्रों के समान चरम रूप तक ले 
जाया गया है और वह यह मानते हैं कि कर्म-दारीर के आधार पर ही जीव 
( आत्मा ) की व्यक्तिगत स्थिति ( जाति ) तथा उसका भाग्य निर्धारित होता 
है3७५ और आत्मा की अवस्था इसके गुण और कर्म से निर्धारित होती है। इूसरे 
दब्दों म॑ जैन अपने सिद्धान्तों में ही वरं-व्यवस्था के मूल आधार को स्वीकार 


करते हैं तथा कर्म-समुच्चय ( अर्थात्‌ गुणा ) के आधार पर आत्मा द्वारा विभिन्न 


वर्णों का ग्रहण भी उनके द्वारा स्वीकार किया जाता है ।३35 बह संन्यास को तो 
मानते ही हैं और स्मृतियों के समान उन्होंने भी संन्यास के नियम निर्धारित किये 
हैं परन्तु ध्मशात्रों के समान उन्होंने गृहस्थों की उन्नति की व्यवस्था भी की है 
और गृहस्थ-जीवन के नियम भी बनाये हें ।.जेकोबी का कहना: हैं? ९ “ऐतिहासिक 
दृष्टि से उनके बहुत-से नेतिक सिद्धान्त, उनकी संन्यास-संस्था तथा संनन्‍्यास-निंयम 
भारतीय समाज के पुराने धर्मो से प्राप्त - की गयी हैं ।” व्यवहार में तो वे अपने 
को हिन्द धर्म का एक श्रद्धा ही मानते हैं। जेनमत ,के व्यावहारिक स्वरूप का 
निकटता से अध्ययन करनेवाली श्रीमती सिंवलेयर स्टीवेन्ननन का कहना है “यह 


सदा स्मरण रखने योग्य है कि जेन धर्म ब्राह्मण धर्म की सच्तति है, विद्रोही 
सन्तति ही क्‍यों न हो और उसके ( ब्राह्मणधर्म के ) सिद्धान्त - बहुत-से प्रमुख जैन 


अभी भी मान्य करते हैं ।...... यदि जैन धर्म को समझता है तो दोनों घर्मों का 
अध्ययन करना होगा । यह भी सुझाव देना युक्तिसड्भत होगा कि सीमाविहीन 
हिन्दू धर्म के अध्ययत्त का सबसे-सरल मार्ग उसकी सुनिश्चित तथा कम अस्पष्टं 
सन्तति जैन धर्म का अध्ययन करना होगा ।” आगे वह कहती -हैं. “बौद्ध मत के 
समान उसने ( जैन मत ने ) कभी भी अपने को उस मत से पृथक नहीं किया,. 
जो उसके चारों ओर था क्योंकि उसने सदैव शगृह-पुरोहितों के रूप में ब्राह्मणों 


का प्रयोग किया, जो कि ( जैनों के ) जन्म-संस्कारों को कराते थे और “बहुधाः 


हि 
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मृत्यु और विवाह के संस्कारों में तथा मन्दिरों की पूजा में कार्य किया करते थे ! 
अपने अमृुख महापुरुषों में उसने हिन्दू देवताओं में से प्रमुख रान, कृष्ण आदि 
को स्थान दिया |...... अतः: जब इस भूमि के ऊपर अत्याचार का बवण्डर फंला 
तब जन मत ने हिन्दू धर्म में शरण अहण की औौर हिंतृ धर्म ने अपनी विशाल 
गोद उसको ग्रड्टण करने के लिए खोल दी तथा विजेताञों को लगा कि यह उसी 
महान्‌ धर्म का श्रविच्छिन्न अद्भ है ।7३८ 
अब जो शेप मत वचता है वह हिन्दू-धर्म है जिसके सम्बन्ध में ऐसी मान्यता 
है कि वह सनातन” है और परमात्मा की वाणी के रूप में कही गयी श्रुतियों 
द्वारा अनुमोदित होने के कारण बह कभी नण्द नहीं हो सकता चाहे उसमें 
गानुसार छ्वास दिखायी दे।यह भी मान्यता है कि श्रतियों का धर्म ही 
स्मृतियों में और इतिहास-पुराणों में बरित हैं श्रर्थात्‌ हिन्दू-विचार इन सब 
ग्रन्थों की एकात्मता को स्वीकार करते हैं । अत: इस धर्म के आधार के रूप में 
श्रुति, स्मृति और इतिहास-पुराण हैं, जो धर्मंग्रन्थों के अन्तर्गत माने जाते हें । 
क्योंकि इस बज्न्‍्य में राज्य-पद्धति से सम्बन्धित विययों का भी वर्णन करना है 
ग्रत: इस दृष्टि से अर्॑क्ास्र के ग्रन्थों को भी अधिकृत होने को मान्यता प्राप्त 
है। बसे भी अ्र्शासत्र को श्रथवंवेद माना जाता है । 
बम का लक्षण पृव॑र्रीमांसा” में बताया गया है “चोदनालक्षणार्थो 
त्रमें:” अर्थात्‌ जो आदेशात्मक नियम हैं वे धर्म हैं। यह आदेश श्रति और 
स्मृतियों का है। क्योंकि पुराण ओर इतिहास भी श्वृति के अ्र्य को प्रकट करने 
वाले हैं अतः यह भी धर्म के आधार के रूप में स्वीकार किये गये हैँ। वृहदारण्पक 
उपनिपद्‌ में याज्नवल्क्य मैत्रेयी से कहते हैं “जिस प्रकार, जिसका इंधन गीला 
है ऐसे आबान किये हुए अग्नि से पृथक-पृथक धुँआा निकलता है, हे मैत्रेयि ! 
इसी प्रकार ऋग्वेद, यजुवेंद, सामवेद, अथर्वाज्लिरस, इतिहास-पुराण, विद्या, 
उपनियद्‌, इलोक-सुत्र (स्मृति), मन्त्र, विवरण और अर्थवाद सब परमात्मा के 
ही निःव्वास हैं ।”३+ गौतम ने लिखा है कि धर्म का मूल वेद है झऔर उसका 
(विद को) जाननेवाली की स्मृतियाँ भी ( धर्म का मूल ) हैं तथा मनु भी लगभग 
पीतम के ही शब्दों को दुहराते हैं ।४० इसके अतिरिक्त वसिष्ठ, मनु और 
बानवल्क्य ने शिप्टाचार को भी धर्म का आधार कहा है | अनुशासनपर्व॑, 
बनपर्व॑ तथा जान्तिपर्य भी इन्हीं तीन का उल्लेख धर्म के ज्रोत के रूप में करते 
# और -वनपर्व तया अनुगासनयर्व इन तीनों प्रकार के धर्म को सनातन धर्म 
छत हैं ।** ध्रति और स्मृति का श्रर्य त्तो स्पप्ट ही है । शिप्टाचार का शअ्रयें 
पुरुषों का आचरण है जिल्होंने श्रेट्ठ अथवा चरम अवस्था प्राप्त कर ली हैं । 


रत 
१ 


प्ठाचार का जान देने के लिये इतिहास और पुराण हैं। इतिहास और 
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पुराणों ने प्राचीन काल की ऐतिहासिक कथाओ्रों अंथवा अलद्धारिक कथाओं को 
धर्म और शअ्रधर्म बताने के लिये, साधन-रूप में अपनाया हैं। उदाहरण के रूप 
में रावश द्वारा परस्री पर कुदृष्टि डालने का परिणाम दिखा कर और ग्रुधिष्ठिर 
के ब्ृृत खेलने का अयवा 'क्रूछ बोलने का परिणाम दिखा कर धर्म और अवर्म 
को स्पष्ट किया है । ह ह 
इसके अतिरिक्त धर्म और अधर्म का उल्लेख अन्य विविध ग्रन्थों में भी आया है 
तथा वर्म जानने के अन्य भी कुछ साधन वर्शित हैं। ग्रन्थों के रूप में वेद, स्मृति 
आ्रादि के टीकाकार हैं तथा लौकिक-साहित्य के भी बहुत अन्य हैं । परन्तु इन-सब 
ग्रन्‍्थों को भारतीय धर्म-व्यवस्था में मान्यता प्रदान नहीं की गयी | हो सकता है 
कि इनमें भी स्थान-स्थान पर भारतीय आद्शों के अनुरूप धर्म का वर्णन हो 
और विविध धर्म-प्रन्थों की टीकाएँ तो धर्म के विवेचन में बहुत प्रामारिंगक मानी 
जाती है परन्तु उनको धर्म-प्रन्थों के रूप में अधिकृतता प्राप्त न होने के कारण 
इस ग्रन्थ में उनका सन्दर्भ उचित नहों है। धर्म के अन्य साधन के रूप में मनु 
ने आत्मतुष्टि का उल्लेख किया है और याज्ञवल्क्य ने भी, जो कि स्वयं को प्रिय 
लगनेवाला हो उसे (आत्मतुष्टि का ही दूसरा नाम) और सम्पक अर्थात्‌ योग्य 
छल्प को भी, धर्म का आधार माना है। यह धर्म-के आधार होने पर भी 
इनकी कोई निश्चित व्यवस्था न होने के कारण यहाँ पर उनकी' “विवेचना 
करना निरथंक है । ह 
धर्म के जो तीन प्रमुख साधन (वेद, स्मृति और इतिहास-पुराण) घर्मग्रन्थों 
में कहे गये हैं, भारतीय विचारों के अमुसार उनमें वर्शित धर्म एक ही है। यह 
तो ठीक है कि श्रुति, स्मृति और पुराणों के: अपने-अपने विषय हैं जैसे श्रुतियों 
के कर्मकाण्ड भाग में यज्ञों का वर्णान प्रमुख रीति से है और ज्ञानकाण्ड. भाग *में 
अर्थात्‌: उपनिषदों में अध्यात्म का । स्मृतियों में समाज-व्यवस्था और. व्यक्तिगत 
आचारों, का ही उल्लेख़ प्रमुख रीति से किया गया है.। पुराणों सें सर्ग (मानस 
सृष्टि की उत्तत्ति ), प्रतिसर्म (भौतिक सृष्टि. की उत्पति), : वंश, वंशचरित और 
मच्वन्तरों का वर्णव करते हुए उसके अन्तर्गत तीय॑, ब्त:श्रौर, विभिन्न देवताओं 
की पूजा का विशेष रूप से उल्लेख है।- विषयों की,भिन्नता के  आधार- पर, 
इन भ्रैल्यों सें वणित विषयों को- क्रमश: श्रोत; स्माते और -पौराणिक-घर्म कहा 
जाता हू परन्तु फिर भी भारतीय विचार : इनकी मत-विभिज्नता: स्वीकार नहीं 
करता और, उसका "कारण यह है.कि इन : ग्रन्थों में . अपने-अपने." विषयों का 
विस्तार-से,उल्लेख “ होने पर भी इच्होंने धर्म “के अन्य सब: विषयों - का भी 
वर्णन किया है और. इन सभीः वर्शानों » में लगभग एकात्मकता-है | उदाहरण के 
(लए वेद में. यज्ञग॒रक मन्त्र प्रमुख रीति'से:हैं और इनमें देवताशों की स्तुति 
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है परन्तु देवताओं की स्तुति के नाम पर श्रेष्ठ आदर्शो और समाज-रचना का 
बैदों में उल्लेख ञ्राता है। पण्डित श्रीपाद दामोदर सातवलेकर जो वेदों के ऊपर 
अन्वेपण कर रहे हैं श्रपती वैदिक व्याख्यानमाला में कहते हैं “मनुष्य की इस 
उन्नति में सहायता करने के लिये वेदिक धर्म सिद्ध है। वैदिक सूत्रों में अनेक 
देवताओं का वर्णात है । ये मनुष्य के सामने आदर्श रखे गये हैं | इन देवताशों 
के आदर्श सामने रख कर मनुष्य देवता सहश वतन करता हुआ आगे बढ़ता है । 
उपासक मनुष्य देवता के सहृझ बनने का यत्व करे, देवता के ग्रुण अपने जीवन 
में ढाले और देवता के सहदश ग्रुणोंवाला बने ।””४3 बेदमन्त्रों के सम्बन्ध में 
वे कहते हैं *४ वेद के मन्त्रों का एक प्रकट श्रर्थ होता है और दूसरा गुप्त या 
गुह्य अर्थ होता है। वही अर्थ मुख्य श्लोर साधक को सरल उन्नति का मार्ग 
बतानेवाला होता है ।” पण्डित सातवलेकर ने इन्हीं सिद्धान्तों के आधार पर 
अपनी इस व्याख्यानमाला में तथा अन्य ग्रन्थों में विविध विषय ले कर यह 
निप्पन्न किया है कि वेदमन्त्रों से व्यक्तिगत जीवन सम्बन्धी राजनैतिक, आथिक 
शक्षशिक, पारिवारिक, शारीरिक तया सामाजिक सिद्धान्त किस प्रकार निष्पन्न 
होते हैं। वेदों के सम्बन्ध में धर्मशासत्र का आग्रह है कि वेद पढ़ने के लिये 
ऋषि, देवता और छन्द का जानना आवश्यक है ।४० इस पर आग्रह करने का 
इतना ही अर्थ स्पप्ट है कि वेदमन्त्रों का श्रर्थ पूर्ण रीति से स्पष्ट हो इसके लिये 
पहले यह समझ लेना आवश्यक होगा कि ऋषि, देवता और छन्द किन-किन बातों 
के बोंधक हैं । वेदमन्त्रों के प्रच्छन्‍्न अ्र्थों को छोड़ दिया जाये तो भी वेद और 
ब्राह्मण के मन्त्रों में धर्म के सिद्धान्तों का बहुत स्थानों पर प्रकट उल्लेख है । ऋग्वेद 
में विवाह सम्बन्धी एक सूक्त है ।४* इस सूक्त के मन्त्रों का प्रयोग अभी तक 
विवाह में किया जाता है और इस सृक्त से ब्राह्म विवाह की पद्धति स्पष्ट होती 
है । तेत्तिरीय संहिता में त्रिकण का सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया है तथा इसमें 
ही एक वाक्य है, अतः “क्षूद यज्ञ (करने) के योग्य नहीं है ।?”४७ दशतपथ ब्राह्मण 
में कहा है ४< कि राजा और विद्वान्‌ ब्राह्मण धर्म के संरक्षक हैं। तेत्तरीय 
आरण्यक में४* पतद्मषमहायज्ञ का उल्लेख है । इसके अतिरिक्त वेद, ब्राह्मण 
तथा आरण्यक ग्रन्थों में समाज-जीवन सम्बन्धी अन्य बहुत नियम हैं जिन सबका 
यहाँ उल्लेख न सम्भव है, न उपयोगी । केवल वेदों और ब्राह्मणों में ही 
नहीं, जो कि कर्मकाष्ड का वर्शूत करते हैं परन्तु उपनिपदों में भी, जो कि पुरंतया 
अध्यात्मवादी माने जाते हैं तथा जिनके सम्बन्ध में यह धारणा स्वाभाविक है कि 
उनमें समाज-वर्म के उल्लेख होने का कोई कारण नहीं, समाज-व्यवस्था से लगभग 
सभी अद्धों पर विचार किया गया है। भौतिक जीवन की निरथ्थंकता अर्थात 
आध्यात्मिक उन्नति के लिये प्रयत्त करने की आवश्यकता सम्पूर्णा कठोपनिषद्‌ में 
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वर्गित है, आध्यात्मिक और भौतिकता का समन्वय ईपोपनिपद्‌ में वताया गया है 
तथा पुन्जेन्म का सिद्धान्त. कठोपनिपद्‌ में तथा बृहदारण्यकोपनिपद्‌ में विस्तार 
में है ।"" नैतिक सिद्धान्तों में से सत्य का,"" अहिंसा का,/२ इन्द्रियनिग्रह 
का, राग-हेए से बचने का, माँस भक्षण न करने का"? तथा कुछ मात्रा में 
विविध यम-नियमों का"* उल्लेख विभिन्न उपनिपदों में है। संस्कारों का 
विस्तार से वर्गान वृहदारण्यकोपनिपद्‌ में किया गया है तथा आचार-पालन 
का महत्व कौपीतकित्राह्म॒णोपनिपद्‌ और कठोपनिषद्‌ में बताया गया है ४ 
वर्ण-आवस्था के श्रन्तगंत छान्दोग्योपनिपद्‌ में यह बताया है कि वर्ण ग्रुण पर 
तथा पूर्व जन्म के कर्मों पर आधारित है, वर्ख-व्यवस्था का वर्णन प्रश्नोपनिपद्‌ के 
शान्तियाठ में तथा वृहदारण्पकोपनिपद्‌ में"६ किया गया है। निपष्कास श्ोत्रिय 
ब्राह्मण का महत्व तैत्तिरीयोपनिपद्‌ में, ब्राह्मग-वध का निषेध बृहद्ारण्यकोपनिपदु 
में, श्राह्मयत के लिये विद्या-प्राप्ति की अनिवायंता तथा ब्राह्मण की निन्‍्दा न करने 
का उल्लेख दान्दोग्योवनियद्‌ में, ब्राह्मण का धर्म-निर्णय का तथा समाज के सम्मुख 
आादर्णा उपस्थित करने का कारय तैत्तिरीयोपनिपद्‌ में (शिक्षावली) तथा ब्राह्मण- . 
क्षत्रिय सम्बन्न का वर्णन वृहदारण्यकोपनिपद्‌ में है ।७७ बृह॒दारण्यकोपनिपद्‌ ४८ 
में ही घूद्रों का स्वरूप तया उनकी मर्यादा भी वर्णित है। आश्षम-व्यवस्था का. 
बणन छान्दोग्योपनियद्‌ में किया है तथा उसका महत्त्व कौपीतकिद्राह्मगोपनिपद्‌ में 
वर्णित है ।४६ गृहस्थाश्षम-सम्वन्धी विविध-नियम श्रर्वात्‌ गृहस्थाश्रम का महत्त्व, १? 
उसकी श्रावश्यकता, १" पुत्र-प्राप्ति का महत्त्व,* * तीन ईपणाओओं अर्थात पुत्रेपणा, 
वित्तेपणा, लोकेपणा का उल्लेख,*3 पश्चमहावज्ञ का वर्णनः४ अतिथि-सत्कार 
का महत्व,६० दान देने का आदेश,१९ अ्रद्धायृवंक और अश्चद्धापू्वक दान देने 
वा अन्तर५४ तथा थयुरा दान देने की निन्‍्दा६$< भी उपनिपदों में की गयी है । 
गृहस्व द्वारा पञ्चमहायत्ञ करने का, माता-पिता की सेवा का“तथा सन्तान-परम्परा 
यान रखने का उल्लेख तैत्तिरीयोपनिपद्‌ की शिक्षावल्ली में भी है। इसके अ्रतिरिक्त 
प्रद्मययारी को भिक्षा देने की अनिवायंता का उल्लेख द्धान्दोग्योपनियद्‌ में तथा 
संन्यासाक्षम वंग उल्लेख बवृहदारम्यकोपनिपद्‌ में है ।६" शिक्षा के सस्वन्ध में स्वर, 
दरण झादि का, दिक्षा के विविध विपयों का तथा शिक्षा के भौतिक और आध्यात्मिक 
उद्देश्यों का वर्णन तैत्तिरीयोपनिपद्‌ की शिक्षावल्ली में है ही परन्तु इसके साथ-साथ 
योग्य व्यक्ति को ही ब्र्वात अ्रधिकारी को ही ज्वान देने का आग्रह," गुढ की 
ग्रावश्यक्ता अयात्‌ गुह से ही विद्या प्राप्त करने का आग्रह," * गुरु के प्रतिकृतज्ञता 
पा भाव रघने की आवश्यकता? तथा विना ज्ञान दिये शिप्य से घन न लेने 
का विधम £ भी उपनिपदों में बताया गया है। शिक्षा का उद्देश्य ब्रद्य-प्राप्ति है 
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में बतावी गयी है तया परा-अयरा विद्या का भेद भी इसी उपनिषद्‌ में वर्णित 
हे ।? * उपनियद्दों में अर्य-व्यवस्था सम्बन्धी -तयम यया थने को आवश्यकता, 
अर्थ-लालसा की निन्दा, त्यागपूवकं भोग करने का उल्लेख,” तथा दान और 
भोग का अन्तर,७» और राज्य-व्यवस्था सम्बन्धी नियम तथा राजा का कत्तेव्य, 7 
राज्य द्वारा धर्म-स्थापना का कार्य,”* राजा के ऊपर धर्म का नियन्त्रण, ? 
तया श्रेष्ठ राज्य कैसा होना चाहिय्रे“१ दिये हुए हैं। ऊपर वारह उपनियददों के 
समाज-त्यवस्था सम्बन्धी कुछ प्रमुख उदाहरण दिये गये हूँ । यही उपनिषद्‌ प्रमुख 
ग्रीर इन्हीं का मान्यता प्रदान की जाती है । इतने उदाहरण यह दिखाने के 
लिए दिये गये हैं कि जब ज्ञानकाण्ड में समाज-व्यवस्था के विभिन्न अज़्ें 
का इतना अधिक वरशशन है तब कर्मकाण्ड भोग में इससे अधिक होना 
स्वाभाविक ही है। इन उदाहरणों में वर्ण-व्यवस्था, आश्रम-व्यवस्था, राजथमं, 
माधारण धर्म, शिक्षा, ग्र्य-व्यवस्था आदि का जो वर्णान आया है यह 
वर्णान, जेसा कि विभिन्न शअ्रव्यायों के विवेचन से स्पष्ट हो जायेगा, स्मातं 
व्यवस्था से विल्कुल भिन्न नहीं, तदनुसार ही है। यदि व्यवस्थित रीति से 
देखा जाये तो ज्ञात हो जायेगा कि समाज और राज्य-व्यवस्था के सभी 
अडूें के प्रमुख नियम श्रुति ग्रन्थों में हैं। इस प्रकार भारतीय परम्परा का 
यह विश्वास कि स्मृतियाँ श्रुति पर आधारित हैं, निर्मल नहीं हैं । “श्रुति” 
ग्रन्तगंत ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिपद्‌ सब का समावेश होता है और धर्मंशार्ों ने 
जहाँ वेदों धर्ममूलम्‌' कहा है वहाँ वेद! के ग्रन्तर्गत भी यह सब आते हैं । हो 
सकता है कि स्मृति में व्यवस्था के जो छोटे-छोटे नियम हें (जैसे लघुशंका के वह 
श्रुतियों में न मिलें, पर समाज-व्यवस्था का एक परिपूर्ण ढाँचा, श्रुतियों में (जैसे 
वेद, द्राह्मण, उपनिषद्‌ के उपरोक्त उद्धरणों से सिद्ध होता है) अवद्य मिलता है। 
महामहोयाव्याय श्री पाग्डुरड्र वामन काणे ने कहा है** “वेदों में एक सुसम्वद्ध 
रूप में धर्म के निश्चित आदेश नहीं मिलते, परन्तु बाद के काल में जिसे धर्मश्ास्त् 
कहा गया, उसके क्षेत्र में, आनेवाले विभिन्न विषयों के प्रासज्जिक उल्लेख हैं। 
ब्ंदिक साहित्य से जो भी इस प्रकार की सूचना प्राप्त की जा सकती है वह 
इतनी कम नहीं है, जेसा कि सोचा जाता है ।” आगे वह सातवें पृष्ठ पर कहते हैं 
“अ्रम॑सूत्रों में ओर धर्मशास्त्रों में कहे गये नियमों का सूल प्राचीन वेदिक परम्परा में 
था और धर्मशान्नों के प्ररोता वेद को धर्म का स्रोत मानने में पूर्णतया टीक थे। 
परन्तु जेसा ऊपर कहा गया, बेद धर्म के योजनात्मक ग्रन्थ नहीं है, उनमें धर्म के 
विभिन्न विययों पर असम्बद्ध वाक्य हैं, धर्मंगास्नरों के विपयों की निश्चित और 
व्यवाम्वत्त विवेचना की दृष्टि से हमें स्मृतियों की ओर देखना पड़ेगा ।”! 


यह सत्य भी हैं। अतः स्मृत्रियों में ही, वास्तव में, धर्म श्र्थात्‌ समाज- 


टिपय-विवेचन हर 
वक था वबाजवनावर '2० काका. द्वर्ातन को मिलेगा 2 जिस 

स्ययस्या दा व्यवस्वित, एस और योजनावद्ध वर्गन मिलेगा। परन्तु जिस प्र 
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बडा दी सा दा धंनमाय उन ड़ बिलन है, उसा अवा ॥।्4। पा पहुए् ! 

य्ढ ] तक श्र 2. कर न पह चऋ़ ० हर क्र ३ न क्त गम परम न 

४ लजिनझी संख्या सी से क्धिक हें और उनमे भी बहलल्सा एसा 8 जा प्रमुद्ध 

डा ज्ह ज ड ध् 

5. 3 +-« ० ्ज्न्ल्ल ः प्त्स्मीः गयी 8 5 

ब्पसियों के नाम में लड़ बहत, और वृद्ध लगा कर लिखी गयी हैं, जसे वृद्ध मलू, 
करार. #, 

घाराराधर, खग्य हादीत झआदि। परन्तु लगझंग २० स्मृतिकार प्रधान और 


मी, 


प्रधिक्नत माने जाते £। इस सबके नाम दा उल्लेख यात्नतल्वयस्मृति में हूं 5 “मन 
लि, यम, अ्रश्विरा, बासप्ट संबर्त, जातानय, परागर, आपस्तम्व, उशनरः 
व्यास, कार्यायन, बहसयति, गौतम, घड़े, लिखित, हारीत, अति, तथा में धमसारू: 
॥ प्रवक्ता है ।” इसके अतिरिक्त परायरमस्मृनि, अग्निपुराण, पदद्मपराण, लिख्ध- 
[गगा, में तवया श्रन्यत्न दी सूचियाँ हैं: ४ परन्तु इन सब सूचियों के नामों का मिलान 
करने पर यानवल्यथ की ही सूची के नाम सबसे अ्रधिक मान्य रूप में प्रकट होते # 
पषोंकि यथ्यगि कुछ नाम एक-दो सूचियों में और मिलते हैं परन्तु सभी सूचियों में 
प्राय: वे ही नाम हं लो पाजवल्यव की सूची में दिये गये हैँ । अतः याजवल्क्य- 
ग्मृति में खड़े गये सामों को अश्रधिकृत मान कर चलना ठीक होगा और इस 
पन्प्‌ में इन्हीं लेखकों के उद्धागा समाज-व्यवस्था का मत प्रतिपादित करने के 
लगे दिये जायेंगे । विभिन्न स्मृतिकारों के इलोकों अथवा सत्रों का उद्धरण स्मृतियों, 
निवनन्‍्षों ([280885) ओर टीकाओओं में मिलता है परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि 


एस सं लेसझहों से अपनी स्मृति से इलोकों का उद्धरण दिया है । कई ऐसे उद्धरण 

भी है, जो कि एक स्मृतियगर के नाम से हे परन्तु उक्त स्मृति में नहीं मिलते । हो! 
सगदाता है भूल से एवं का उद्धरण दूसरे के नाम से दे दिया गया हो । उदाहरण के 
था! बसिप्ठधर्मंसूत्र में" ७ दो इतोक मन के नाम से उद्ध त हैँ परन्त वे मनस्मृति में 
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नटी 7, मिताधर ने बामवल्यय की टीका करते हवा“ $ विष्णु के नाम से कछ इलोवा 


उसने किये है जो विश्युधर्मसूत अवबा विप्णुस्मृति में नहीं पाये जाते, अपरार्क 
डरा बाशवलय की टीडा में हारीत के नाम से उद्धत इलोक * विष्णु का है ।** 


>िफन्क 
दे; उन इसोकों को झयवा सत्रों को चाहे वह 
न्स कारण श्स बअकार के उद्धत शवाका का ऋनदा सुद्रा का चाह वह 


१ 


रू है 


५ 


बन 
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तक हे शत बढ र् 
पर्व के नाम से दिखे गये हों, प्रामारिदा मान ऋण चलना टीक नहीं है। यह कहते 
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बी 5 


दा जब सदा वह उद्वरंगा मर ग्रत्व में ने मिल जाये, तब सका 
#5 
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समाज और राज्य : भारतीय विचार 


न 
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श्रुति ओर स्मृति के पश्चात इंतिहास-पुराण हैं । इतिहास के आज दो ही 
यन्‍्व उपलब्ध हैं रामावण और महाभारत । पुराणों की संझ्या अ्रधिक है तथा 
१८ महापुराण, १८ पुराण और १८ उपपुराण कहे जाते हैं परन्तु उनमें भी 
१८ महापुराणों का ही प्रमुख रीति से उल्लेख आता है ओर महाभारत ने इन्हीं 
के नाम गिनाये हैँ । इसलिये इस निवन्ध में महापुराणा का ही प्रयोग किया गया 
है। भारतीय परम्परा में इन १८ महापुराणों की मान्यता भी बहुत है और इन 
पुराणों के सम्बन्ध में इतनी निश्चित व्यवस्था है कि इनका क्रम भी निश्चित 
द्रें। सप्तम पुराण कहने से माकंण्डेयपुराण का ही बोध होता हैं और त्रयोदश 
पुराण स्कत्दपुराण का ही वोवक है गरड़पुराण सतरहर्यों पुराण ही कहलायेगा । 
इतिहास और पुराणों में इनके अपने विपय का वर्णान अ्रवश्य है परन्तु साथ में 
समाज-व्यवस्था रूपी घर्मं का श्र्थात्‌ स्मृतिधर्म का भी पूरा उल्लेख है। प्राय: 
प्रत्येक इतिहास-पुराण ग्रन्य में मोक्षधर्म, कर्मविपाक, वर्णाधर्म, आश्रमधर्म, साधारण 
पर्म, स्लीधर्म, राजधर्म श्रादि का स्मृतियों के अनुसार ही पुरा वर्ण है। इनके अन्दर 
वशित धर्म अधिकृत भी माने जाते हैं । पुराणों को और स्मृतियों को एकरूपता दिखाने 
के लिये स्मृतियों के कौन-कौन से विषय इतिहास और पुराण ग्रन्‍्यों में कहाँ-कहाँ 
ग्राये हैं इसकी विस्तृत सूची श्री पाण्डुरज्ध वामन कारों ने अपने ग्रन्थ ([87079 
जिक्षाता3शी25घात ४०6), 4) में तग्रा विश्वेश्वरानन्द वैदिक रिसर्च 
इभ्सटीट्यूट द्वारा प्रकाशित पुराण अनुक्रमणिका में दी गयी है । इसके अतिरिक्त 
विभिन्न कवाओं के साध्यम से भी इतिहास-पुराण प्रन्थों में ध्मं और अ्रधर्म 
का वर्णन किया गया है। जो अ्रवथर्म है उसके प्रति ग्रन्थकार कया के द्वारा 
प्रमंचि निर्माग करता है तथा धर्म के प्रति श्रद्धा जागृत करता है । 
यहाँ पर भारतीय इतिहास का हृप्टिकोण स्पष्ट करने को आवश्यकता है ! 
भारत में इतिहास का उद्देश्य घटताओं का क्रमानुसार वर्णन नहीं है, अपितु 
इतिहास के माध्यम से, विशेष रूप से धर्म तथा साधारणतया अन्य विषयों का 
भी समावेश करने की पद्धति है। इसी कारण भारतीय इतिहास सभ्रच्थों में 
कालानुसार घटनाक्रम का वर्णन नहीं मिलता । पुराणों में जितना भी इतिहास 
है, उसमें तो ऋषमानुसार राजाश्रों के राज्य का तथा उन राज्यों में यदि कोई विशेष 
बटना घटित हुई हो तो उसको उल्लेख करने की प्रथा अवश्य हैं । उदाहरण के 
शिए चन्द्रवंध के राजाओं का वर्णन करते समय पुरुरवा और उबबंशी को कथा का 
लया ययात्रि की कया का जिसमें उसका देवयानी और शमिष्ठा से विवाह, पत्रों 
से यौवन-प्राप्ति तया अन्त में प्रजा से पूछ कर सबसे छोटे पुत्र पुर का राज्याभिषेक 
का वर्ना है। इसी प्रकार से सूर्यवेश्ष में मान्चाता, सगर, भगीरथ, हरिद्द्ध 
तया रामचद्ध की कथाओं का वर्णन आता है । इन विशेष घटनाओं के अतिरिक्त 


विर्षय-विवेचन ४... मा 


वंशवालियों में जितने भी राजा हैं, चाह उतके राज्य में कोई विशेष घटना ने 
हुई-हो, उनका भी क्रमानुसार वणुंन है । उदाहरण के लिये विष्णुपुराण के चतुर्थ 
अंश में सूयंवंश का निम्त विवरण हैं ।* 

“मनु पुत्र इक्ष्वाकु के सौ पुत्र हुए | उन सौ पुत्रों में से विकुक्षि, निसि और 
दण्ड तीन पुत्र प्रधान हुए । पिता के मरने के अनन्तर विकुक्षि ( शशाद ) ने इस 
पृथ्वी का धर्मानुसार शासन किया । उस शज्ाद के पुरञ्जय नामक उुत्र हुआ । 
पृवंकाल में त्रेतामुग में एक वार अति भीषण देवासुर संग्राम हुआ । उसमें 
महावलवान दैत्यगण से पराजित देवताओं मे भगवान्‌ विष्णु की आराधना 
की |......शरी नारायण ने देवताओं से प्रसन्न हो कर कहा आप लोगों को जो 
कुछ अश्रभीष्ट है वह मैंने जान लिया है । उसके विषय में यह बात सुनिये । राजपि 
शशाद का जो पुरण्जय नामक पुत्र है उस क्षत्रिय-श्रेष्ठ के शरीर में में अंशमान 
- से स्वयं स्थित हो कर उन सम्पूर्ण दैत्यों का नाश करूँगा । अतः तुम लोग पुरञ्जय 
को दैत्यों के वध के लिए तेयार करो /......फिर वृषभरूपधारी इन्द्र की पीठ 
पर चढ़ कर, चराचर गुरु भगवान्‌ अच्युत के तेज से परिपुर्ण हो कर राजा पुरण्जय 
ने सभी देत्यों को मार डाला । उस राजा ने वैल के ककुद ( कब्वे ) पर वेठ कर 
देत्य सेना का वध किया था श्रत: उसका नाम ककुत्स्थ पड़ा । ककुत्थ्थ के अनेना 
नामक पुत्र हुआ। अनेता के पृथु, पृथु के विष्टराइव, उनके चाच्धयुवनाश्व तथा 
उस चान्द्रयुववाइव के शावस्त नामक पुत्र हुआ जिसने शावस्ती नगरी वसायी 
थी । शावस्त के बृहदर्व तया बृहृदश्व कुवलयाइव का जन्म हुआ, जिसने वेष्णव 
तेज से पूर्णता प्राप्त कर अपने इक्कीस सहस्र पुत्रों के साथ मिल कर मह॒षि उदक के 
अपकारी धुन्धु नामक दैत्म को मारा था। अतः उनका नाम धुन्धुमार हुआा। 
उनके सभी पुत्र धुन्धचु के मुख से निकली हुई निःइवासाग्ति से जल कर मर गये थे । 
उनमें से केवल हृढाश्व, चद्धाइव, और कपिलाशव ये तीन ही बचे थे । हृढाइव से 
हयरवें, हथश्वें से निकुम्भ, निकुम्भ से अमिताइव, अमिताइव से कुशाइव, कुशाइ्व से 
प्रसेनाजित, प्रसेनाजित से युवनाइव का जन्म हुआ |” 

उदाहरण के रूप में इक्ष्वाकु-बंश का यह थोड़ा-सा वर्णंत दिया है परन्तु 
इसी प्रकार को वंशावलियाँ लगभग सभी पुराणों में हैं । इन वंशावलियों का क्रम 
परम्परा से प्राप्त होने के कारण तथा स्मृति से लिखा हुआ होने के कारण यह 
सम्भव है कि इन वंशावलियों के नामों में यत्र-तत्र भेद हो परन्तु इन वंशावलियों 
के क्रम में तया प्रमुख-अम्रुख राजाओं के राज्यों की घटनाश्रों के सस्वन्ध में बहुत 
अधिक समानता और एकता है। पागिटर (09779]02) का कहना है* ९ कि 
पुराणों की वंशावलियों में एकता है, केवल इतना ही अन्तर है कि कुछ पुराणों 
में संक्षित्त विवरण है श्रर्थात्‌ एक-के-बाद-एक राजाओं के नामों का ही केवल 
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उल्लेख हैं और कुछ पुराणों में राजाओं के' राज्यों की घटनाओं का भी विद्यदू 
वर्राव है। पहले प्रकार के पुराणों में पागिटर विष्णु, भागवत ओर गरुड़ पुराणों 
का नाम लेता है तया दूसरे प्रकार के पुराणों में मत्य्य, वायु और ब्रह्माण्ड 
पुराण का । इस प्रकार पुराणों ने भारतीय इतिहास को अपने उचित स्वरूप में 
रखने का प्रयत्त किया है! इतिहास-प्रन्यों में राष्ट्रीय महत्व की दो घटनाओं का 
विद्यद वर्णात किया हैं राम-रावण युद्ध का तथा महाभारत नामक युद्ध का | 
परन्तु इनमें भी इतिहास की अन्य घटनाओं का कहीं-कहीं वर्णन मिल जाता है! 
जेसे रामायण में वसिप्ठ और विद्यामित्र के संघर्ष का तथा महाभारत में राजा 
नल की जीवनी का । इतिहास का इन अ्रन्‍्थों में (इतिहास-पुराण ग्रन्थों में) वरान 
होने पर भी, जसा ऊपर कहा गया, घटना-क्रम को उसके सही रूप में प्रदर्शित 
करने का महत्त्व कम था और धर्म-अधर्म के वर्णन का महत्व अधिक ! इसी 
कारण वंशावलियों के क्रम में कहीं-कहीं अन्तर मिल सकता है । 

इतना ही नहीं, इतिहास के माध्यम से सभी विषयों का वर्सान भी किया गया 
है । पाग्डवों को वनवास हो जाने के पाइचत जब वह बन में पहुँचे तब नारदजी ने 
उन्हें तीयंयात्रा करने को प्रेरित किया ।* १ यहाँ से फिर वे विभिन्न तीर्थों में जाते हैं 
प्रत्येक तीय॑ में उनके पहुँचने पर वहाँ की प्राचीन ऐतिहासिक कथा का वर्णन है, जेसे 
गया के पास अगस्त्याश्रम में पहुँचने पर अगस्त्य ऋषि का पुराना इतिहास उन्हें सुनाया 
जाता है । इसी प्रकार वृत्रासुर-वघ की कथा, सगर तथा उनके पुत्रों को कथा, 
ऋष्यश्द्ध की कया, प्रशुरामजी का जीवन, मह॒पि ज्यवत की कथा और अन्य 
बहुत-सी कयाएँ वर्णित हैं । इस प्रकार तीय॑यात्रा के वहाने देश के पुराने इतिहास 
को दुृहराया गया है! अथवा महाभारत में भीष्म पितामह हत हो कर बर-दया 
पर लेट गये । युद्ध समाप्त होने के पदचात श्रीकृष्णजी युधिप्ठिर को साथ ले कर 
उनके पास जाते हैं । वहाँ युधिष्ठिर के प्रइनों के उत्तर में भीष्म सम्पूर्ण राजधर्म 
का ही नहीं अपितु धर्मशार्त्रों में कहे हुए सम्पूर्ण धर्म का विवेचन करते हैं । अथवा 
युधिष्ठिर ने राजसूय यज्ञ करने का विचार किया और अपने भाइयों को चारो 
दिशाओं को जीतने के लिये भेजा । इसके पदचात उन सभी राज्यों का वर्सन किया 
गया है जिनको इन भाइयों ने जीता | इस निमित्त देश के सम्पूर्णो राज्यों के 
नामों का अर्वात्‌ भूगोल का उल्लेख है । इतिहास-पुराणों से इस प्रकार के बहुत- 
से उदाहरण दिये जा सकते हैं । इसी कारण हमें दिखायी देता है कि इतिहास- 
पुराण एक प्रकार के विद्वकोप है। ऊपर महाभारत का इस विषय का उद्धरण 
दिया गया है। ग्रन्य के अन्त में महाभारतकार कहते हैं * * “जो इसमें है वही सर्वत्र 
है, जो इसमें नहीं हैं वह कहीं नहीं है ।”” इसी प्रकार अग्निपुराण कौ प्रस्तावना 
में श्री मन्मयनाय दत्त कहते हुँ") कि “इसका विषय परा और अपरा विद्या है। 
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प्रा विद्या में चार वेद, छः वेदाज (अर्थात्‌ शिक्षा, कला, व्याकरण, विंग्न;, 
ज्योतिष, छुल्द, अभिवान ( कोप ), गीमांसा, धर्मशारू, पुरागा, स्याय, आदर: 
गान्धवंबेद, धनुर्वेद, अर्थशाद् है। इस प्रदार यह ग्न्‍्य विभिध उपयोग विययी से 
प्रकट करनेवाले विश्वकोयष के समान है ।” 

स्पष्ट रीति से तो बहुत-सा वर्णन इस उ्रस्यों में हैं ही परन्तु अलव्गास्थि 
कथाओं के रूप में भी बहुत विपयों का उल्लेख हैं। उन अलंकारिक कमाओं को 
पढ़ने पर यह धारणा सहज ही उतल्नन्न हो जाती है कि पुरागा, महासारत आदि 
ग्रन्थों में कपोल-कल्पित वर्णान हैं । परन्तु एक बार सतह के सीने जाने पर स्पप्ट 
हो जाता है कि यह धारणा अ्रमपूर्ण है । वामनपुराण में ४ बिएयु के सुब्शंत चन्नः 
का स्वरूप स्पष्ट किया गया है। कहा है “सभी आयुधों को नप्द करने बाला 
यह श्रेष्ठ आयुध है। वारह झारे हैं तवा छः झ्ाभा हैं । मास तया राशियाँ, इसमे 
आरे हैं तवा थिप्टों के रक्षण के लिए छः ऋतुएँ हैं” भ्र्थातू काल! को हीं 
सुदर्शन चक्र के रूप में बताया गया है, जिस काल के द्वारा अस्त में देवों की जय 
और दानवों की पराजय होती है । इसी प्रकार भागवतपराण में वाराह अवतार का 
अलंकारिक वरणुंत दिया गया है*” जिसके द्वारा यह सिद्ध किया गया है कि वाराह 
अवतार सम्पूर्ण यज्ञ और क्रतु” रूप है । इसका अथे इतना ही है कि जब पृथ्वी 
रसातल में गयी अर्थात्‌ देत्यों के कारण पाप में दूव गयी तव यज्ञ आरम्भ किये 
गये और उनके आधार पर पृथ्वी का उद्धार हुआ । इसी प्रकार से ऐसे अलंकारिक 
वर्णन बहुत मिल जायेंगे जिनका अर्थ स्पप्ट हैं। श्रीमदुृभागवत के चतुर्थ स्कन्व 
में पच्चीसवे से अट्ठाइसवें श्रध्याय तक राजा प्ररक्षन की कथा है और उनतीसव 

याय में उस कया का अलंकारिक अर्थ स्पष्ट किया गया है। कथा पढ़ने से ऐसा 

नहीं लगता कि उसमें कोई प्रच्छन्न श्र्थ छिपा होगा अपितु एक साधारण राज 
को कथा मालूम होती है । इस सीधी-सी दिखनेवाली कथा का श्रर्थ स्पष्ट करते 
हुए कहा है कि राजा पुरक्षन जीव है, उसकी रूटी माया हैं, यह शरीर उस राजा 
की नगरी है । काल ही गन्धर्व है तया मृत्यु ही यवनराज है और भगवद्भक्ति ही 
वह आतज्ञानी ब्राह्मण है। ऊपर दिये गये अलंकारिक वर्गान तो स्पप्ट हैं परन्त 
इनके अ्रतिरिक्त ऐसे भी वर्णन जो अ्लंकारिक हैं परन्तु जिनको स्पप्ठ नहीं किया 
गया हैं। धर्म-विवेचन' की ह्टि से पुराण-इतिहासों की इन कथाशओ्रों का भी स्पष्ट 
रीते से श्र्थं समझता होगा । 

इस प्रकार पुराण और इतिहास में सभी विपयों का वर्णन है परन्तु विशेष रूप 
से धर्म का विवेचन है । जैसा पीछे बताया गया है, इतिहास-पुराणा ग्रन्थों में 
स्पष्ट रीति से तो धर्म का अर्थात्‌ समाज की व्यवस्था का वर्णन है ही ( स्मात॑ 
धर्म के रूप में ) परन्तु प्रत्येक कया भी धर्म-नियमों का प्रतिपादन करने के लिये 
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लिखी गयी हैं । हो सकता है कि धर्म का प्रतिपादन करने के लिए कथाओं में 
कहीं हेर-फेर करना पड़ा हो, परन्तु भारतीय इतिहासकारों के सम्मुख इतिहास 
का प्रमुख रीति से यही उद्देश्य है कि उसके द्वारा व्यक्ति को शिक्षा मिले और 
अपने जीवन में व्यवहार करने के लिये दिशा मिले | इसीलिये विविध राजाश्रों 
के वर्णन करते समय उन्हीं राजाओं के राज्य की एक-दो घटनाओं का विस्तार 
से उल्लेख किया गया है, जिन घटनाओं के द्वारा धर्म अर्यात्‌ु समाज-जीवन और 
व्यक्ति-जीवन के नियमों का प्रतियादव किया जा सके; वंशावलियों के शेय 
राजाओं का केवल उल्लेख-मात्र ही किया गया है। उदाहरण के लिये ययाति की 
योवन-प्राप्ति की घटना का विस्तार से इसलिये उल्लेख है कि इसके द्वारा भोग 
की निरथंकता सिद्ध की गयी है, श्रयवा राजा कातंवीय॑ अर्जुन द्वारा एक ऋषि के 
आश्रम के दाह की और परिणामस्वरूप उस राजा का राज्य नष्ट होने की 
घटना का उल्लेख है क्योंकि उसके द्वारा यह सिद्ध किया गया है कि राजा को 
अ्रजा पर अत्याचार नहीं करना चाहिये। इसका यह अर्थ हैँ कि भारतीय 
इतिहासकारों के समक्ष इतिहास का उपयोगितावादी दृष्टिकोण था ञअर्यात्‌ इतिहास 
से व्यक्तिजीवन, समाज-जीवन, अ्रथवा राष्ट्रजीवन के लिये श्रावश्यक जो निष्कर्ष 
निकल सकते हों उनसे उन्हें प्रात कर लेना चाहिये। इसीलिये जैसा बताया 
गया, हो सकता है, कि कहीं-कहीं धर्म-वर्णंन करने के लिये इत्तिहास की वास्तविक 
वटनाओं में थोड़ा-बहुत परिवतेन भी हो गया हो । राम के पास वन में जिस 
समय भरत पहुँचते हैं उस समय हो सकता है उन्हें राम द्वारा राजनीति 
का उपदेश न किया गया हो, परन्तु इतिहासकार को राज्य-व्यवस्था के सिद्धान्तों 
के वन की आवश्यकता दिखायी दी और इसलिए उन्होंने उचित प्रसद्भ देख कर 
उसका वर्णन किया है । युद्ध के पूर्व श्रीकृष्ण ने अर्जुन को वेसा गहन 
तत्वज्ञान समझाया ही होगा यह निश्चित नहीं कहा जा सकता है । उन्होंने उस 
समय संक्षेव में ही (दो-चार वाक्यों में ) अर्जुन को समझा दियाहो, परन्तु 
उस गहन तस्‍्वज्ञान के वर्णन का अनुकूल अवसर देख कर महाभारतकार को 
वेला करना उचित प्रतीत हुआ । संक्षेप में, भारतीय इतिहास कला प्रमुख दृष्टिकोण 
शिप्टों के आचार के माध्यम से धर्म के वर्णन करने का है, घटनाओं के वरंन 
का नहीं है । इसीलिए स्मृतियों में तया अ्रन्य स्थानों पर भी पुराण-इतिहास की 
कयाओं का भ्रथोग धर्म-विवेचत के लिये किया गया है। मनु ने लिखा है१६ 
“बैन राजा अविनयी होने के कारण नष्ट हो गया तया इसी प्रकार नहुष, सुदास, 
पेजवन, सुमुख और निमि भी । विनय से पृथु ने राज्य पाया तथा मनु ने भी । 
विनय से ही कुबेर धनेश्वर हुए तथा विद्ववामित्र ने ब्राह्मणात्व पाया ।” इसी 
प्रकार की अन्य बहुत-सी पौराखिक कथात्रों का विविध भ्रन्थकारों ने धर्म-विवेचन 
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के लिये प्रयोग किया है ।*% “इन ग्रन्थों ने तो इन कथाओं का धर्म श्रौर अधर्म को 
स्पष्ट करने के लिये प्रयोग किया ही है पर विचार करने पर यह स्पष्ट हो सकता 
है कि पुराण और इतिहास की प्रत्येक कथा कौन-सा धर्म बताती है । “रामायण 
की कथा का एक प्रमुख पाठ बहुविवाह के दोष हैं ॥ दशरय का प्रासाद पड़यस्तरों 
का केन्द्र था तथा कथा के नायक राम एकपली ब्रत के आदर्श पर डटे रहते हैं ।!! १४ 
महाभारत में भी दुर्योधन का उदाहरण हेष करने की हानि बताता है। 
धर्मंशाररों ने गान्धव विवाह को श्रेष्ठ विवाहों में स्थान नहीं दिया है । सम्पूर्ण 
इतिहास-पुराण में गान्धव॑ विवाह का सर्वश्रेष्ठ उदाहरण शकुन्तला और दुष्यन्त 
की कथा है ।५* उसके द्वारा भी धर्मशास्रों का ही आदर्श सिद्ध करने का प्रयत्न 
किया गया है । “कवि यह दिखाने का प्रयत्त करता है क्रि इस प्रकार का विवाह 
भावना के आरवेश में किया हुआ होने के कारण उसके स्थायी होने की सम्भावना 
नहीं रहती, क्योंकि प्रथम दृष्टि से उत्पन्न होनेवाले प्रेम पर आधारित गुप्त 
सम्बन्ध पर्याप्त नहीं है । अतः वह्ष - के ऊपर एक श्लाप आ पड़ता है और वह 
अ्रपतता दण्ड पूरा कर लेता है | राजा के अपमान से वह अपमानित और अस्वीकृत 
होती हैं (क्योंकि उसने बिना कन्यादान के विवाह किया है ) | जब वह अनुशासन 
से पवित्र होती है तथा कामना के वन्धन के स्थान पर कतेंव्य की निवृत्तिपरक 
वृत्ति उत्नन्न होती है तब शकुन्तला पत्नी और माता के रूप में ग्रहण की 
जाती है ।!११०० 

भारतीय इतिहास का जो दृष्टिकोण ऊपर स्पष्ट किया गया है उसका एक 
परिणाम यह भी है कि भारतीय इतिहास में तिथियों के उल्लेख को कोई महत्व 
नहीं दिया गया है । एक तो भारतीय विचार के अनुसार काल अनन्त है (जैसा 
युग-वर्रान के द्वारा बताया गया है कि ब्रह्मा के एक दिन में बाहर सहस्न देव- 
वर्षों के, ७३चतुयुंगों के १४ मन्वन्तर होते हैं, ब्रह्मा की सौ वर्ष की आयु होती है, 
तथा अभी तक कई ब्रह्मा हो चुके हैं और होनेवाले हैं; काल को भगवान का 
भी स्वरूप कहा गया है ।) अ्रतः उनके अनुसार वीते हुए सम्पूर्ण काल की घटनाओं 
का वर्णन सम्भव ही नहीं है । परन्तु, इसके अतिरिक्त भी, भारतीय इतिहासकारों 
की यह घारणा थी कि जब इतिहास की घटनाओं का निष्कर्ष ही प्रमुख है तब 
उससे वह॒ निष्कर्ष ले लेना चाहिये, यदि घटना की तिथि का उल्लेख न भी हुआ 
तो भी उससे कोई अन्तर नहीं पड़ता । इसलिये उन्होंने इतिहास की घटनाओं 
का सर्वत्र वर्णंव कर दिया है इनकी तिथियों का कहीं उल्लेख नहीं किया है । 
भारतीय इतिहासकारों का यह दृष्टिकोण गलत कहा जा सकता है परन्तु उन्होंने 
इसी दृष्टिकोश को ले कर इतिहास का वर्णन: किया है। साथ-ही-साथ उन्होंने 
इतना अवश्य किया है कि सम्पूर्ण इतिहास का अवलोकन कर उसके निष्कपं 
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के रूप सें उसका एक्र दर्शन प्रस्तुत किया है। उसके अनुसार उनको धारणा यह 
है कि प्रारम्भ में समाज की उन्नत और श्रेष्ठ अवस्था रहती है और उस समय 
धर्म का पूर्ण प्रभुत्त रहता है, लोग स्वयभेव संयर्मित और नियमित जीवन 
व्यतीत करते हैं, अज्न भी स्वयं ही उत्पन्न होता है अर्थात उनके इस संग्रमित 
जीवन और विद्देषद्दीनता तया सद्भूपहीनता के कारण प्राकृतिक रूप से अन्न की 
जो उत्तत्ति होती है वही पर्याप्त होती है तथा उस काल में न तो समाज की ही 
और न राम्य-व्यवस्था की ही आ्रावश्यकता उत्पन्न होती है! यह काल सबसे 
श्रेष्ठ होने के कारण भारतीय इतिहासकारों ने इसे 'सतयुग” नाथ दिया है और 
कहा है कि उस समय धर्म चारों पादों पर स्थिर रहता है। परन्तु फिर, कुछ 
काल के पदचात विभिन्न प्रकार के राग, मोह, लोभ आदि दुर्गण उत्पन्न हो जाते 
है, समाज का पतन होता हैं ओर उसके कारण समाज की व्यवस्था की तथा फिर 
राज्य-व्यवस्था की श्रावश्वकता होती है। जिस समय इस समाज और राज्य- 
व्यवस्था के आधार पर समाज का जीवन ठोक चलता है, अर्थात लोग समाज- 
उ्यवस्था के ( धर्म के ) नियमों का शोक से पालन करते हैं वह काल त्रेतायुग” 
कहा गया है और उस समय धर्म तीन पादों पर रहता है। इससे भी अागे के 
पतत की जो अवस्था होती है उसे द्वापर' कहा गया है परन्तु उसके परचात 
जब धर्म लगभग निःशेप हो जाता है, जब धर्म-नियमों का प्रायः पालन नहीं होता 
ग्र्यात जब यह समाज-व्यवस्था हीनतम अवस्था में पहुँच जाती है तो वह काल 
भारतीय इतिहासकारों के अनुसार 'कलियुग” है। परन्तु, जब समाज इतनी 
पतित अवस्था में पहुँच जाता है उस समय फिर जतिक्रिया होती है और प्रयत्नों के 
परिणामस्वरूप फिर उसी श्रेष्ठ अवस्था की स्थायना होती है, इस कारण उस 
शप्ठ अवस्था को कृत युग कहा गया है ।९ * 

धर्म के ऊपर बताये गये तीनों स्नोतों ने परस्पर एक दूसरे की प्रामारिकता 
स्वीकार की है। वेदों में पुराणों की प्रामाणिकता मानी गयी हैं। छात्दोग्य 
उपनिषद्‌ में इतिहास-पराण को पाँचवे वेद के नाम से पकारा गया है। अ्रयववेद 
में है कि वेद ओर पुराण साथ-साथ ही उत्पन्न हुए 7* इसी प्रकार इतिहास- 
पुराणों ने भी वेदों की उत्कृष्टता स्वीकार करते हुए कहा है कि वेदों का अ्र्थ॑ 
ही पुराणों में स्पष्ट किया गया हैं। गरुडयुराण के प्रेतकल्प में संसार-वक्ष का 
वर्गात करते हुए बताया है कि!९३ “धर्म ही इस वृक्ष की दृढ़ जमी हुई जड़ है 
इसका तना वेद है तथा शाखाएँ पुराण हैं।” नारदपुराण में लिखा है “'सम्पूर 
वैद्य का सार (ही) पुराणों में है ।”"०४ महाभारत के उपक्रम में कहा गया 
है इस ( भारत ) पुराखर्यी पूर्ण चत्र ने श्रुति की ज्योत्स्ता को प्रकाशित कर 

ठ्या ( फेला दिया ) है ।?? १९५ 


न्प्पं 
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इस प्रकार वेद और पुराणों की एकरूपता शास्त्रों ने मान्य की। वर्तमान 
नों में भी वेबर का कहना है कि पुराणों के विविध विषयों का आदि वेदों 
कयाओं में है, जिन्हें ( पुराणों ने ) विकसित किया ।१?$ दीक्षितार का 
कथन है “पुराणों के केवल सगे और प्रतिसर्ग अंश ही वैदिक साहित्य के ऋणी 
नहीं है, परन्तु बहुत-सी प्राचीन कयाएँ भी, जो ब्राह्मणों में इधर-उधर छिंटकी 
पड़ी हैं ।!” १०७ स्मृतियों ने भी पुराणों को-मान्यता दो है । श्रापस्तम्ब ने पुराण 
के दो इलोक उद्धत किये हैं) ०< जिनके विषय में श्री रामप्रताप बत्रिपाण का 
कहना है"?* कि तत्समान इलोक कई पुराणों में मिलते हैं । विष्णुधर्मसूतर 
भी वेद, धर्मंगात्न, इतिहास, पुराण का उल्लेख है, याज्ञवल्क्य भी धर्म के लोतों 
के रूप में पुराण को स्वीकार करते हैं।""० पुराणों ने भी पर्मशाझं को 
मान्यता प्रदान की है । ऊपर बताया ही गया है कि विभिन्न पुराणों में (अप्नि- 
पुराण, पद्मपुराण, लिज्भयुराण) स्मृतिकारों के तामों का वर्णन है। यह यही 
प्रदर्शित करता है कि पुराणकार स्मृतिकारों को प्रमारिक मानते हैं | नारदपुराण 
में कहा है ।१११ “श्रुति और स्मृति में कहे हुए धर्म से जो अपने को पविद्र नहीं 
करता वह आत्मधाती ही है और पापियों में सबसे बढ़ कर है ।” मत्स्यपुराण तथा 
वायुपुराण में श्रौत ओर स्वार्त धर्म का उल्लेख है ।।१* इसके अतिरिक्त ऊपर 
यह बताया ही गया है कि पुराणों में स्मार्त धर्म का वर्रात है । इस प्रकार सब 
धर्मं-प्रन्थों ने एक-दूसरे को प्रमारिगक माना है । ह 
इस पर भी विद्वानों ने यह सिद्ध करने का प्रवत्व किया है कि इन * ग्रन्थों 
में पृथक धर्मों का वर्णन किया गया है अर्थात्‌ इनमें धर्म-श्रवर्म के निर्शाय में मंत- 
भेद है ।! १४ पाइचात्य विद्वानों ने ओर तत्पश्चात भारतीय विद्वानों ने भी उंस्कृत 
साहित्य का इतिहास खोजने की दृष्टि से एकात्मता की ओर कम ध्यान दे कर 
मतभेदों की ओर इसलिए ध्यान अधिक दिया है कि वे इन विभिन्न ग्रन्थों का 
काल-निणंय अपनी मान्यत|ञ्रों के आधार पर कर सके। काल-निर्णंय का यह 
प्रयत्न स्तुत्य हो सकता है, परन्तु इसके कारण धर्म-ग्रन्थों की मूलभूत एकता की 
ओर से दृष्टि विमुख नहीं होनी चाहिये । वर्णानों में कहीं-कहीं भिन्नता हो सकर्त॑ 
परन्तु केवल उसी के कारण यह मान लेबा गलत है कि भावनाएँ भिन्न थीं । 
उदाहरण के लिये श्रौश्वनस स्मृति का जो अंश उपलब्ध है उसमें केवल सिश्चित 
जातियों अर्थात्‌ वर्शासंकर जातियों का ही वर्णन मिलता है । इसी आधार पर 
क्या यह सिद्धान्त ब्रतिवादित करना ठोक है कि झ्रौगनस के काल में वर्णासंकर 
वहुत बढ़ गया था और इसीलिए औशनस की धर्म-व्यवस्था में और अन्य लोगों 
की प्रतियादित धर्म-व्यवस्था में अन्तर है ? श्रथवा अद्धिरा और यम की उपलब्ध 
स्मृतियों में प्रायक्चित्त का हो वर्णन है।इस आधार पर यह निम्क्ष निकाल 
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लेना कि अद्धिरा और यम केवल कर्मकाण्ड को महत्त्व देते हैँ ठीक नहीं है । 
सम्भव है कि किसी लेखक ने लिखते समय किसी विशेष विषय का प्रतिपादन अ्रधिक 
किया है और किसी दूसरे लेखक ने कम्र | यह भी ठीक है कि सभी ग्रन्य एक 
काल में न लिखे जाकर विविध कालों में लिखे गये थे अत: काल के अनुसार किसी 
बात पर कम अयवा किसी पर अधिक महत्त्व दिया गया हो। परन्तु सभी धर्म- 
शारूकारों की मान्यताएँ एक थीं और उनके द्वारा प्रतियादित धर्म भी एक ही 
था । यह भिन्नताएँ केवल ऊपरी हैं । उदाहरण के लिए आपस्तम्ब ने आठ प्रकार 
के विवाहों में से दो का उल्लेख नहीं किया है और न वसिब्ठ ने ही पर केवल 
इसका यह अर्थ नहीं निकाला जा सकता कि उनकी विवाह सम्बन्धी धारणाञ्रों में 
ही अन्य लोगों से मूलभूत भेद हैं । उन दो शेष विवाहों में एक पैशाच विवाह है 
जिसका उल्लेख करने के बाद भी मनु ने जिसके सम्बन्ध में कहा हैं कि इस 
दुविवाह से “क्रर, झूँटे और ब्रह्मवर्म से दष करनेवाले पुत्र उत्पन्न होते हैं ।!?१ १४ 
दूसरा प्राजापत्य विवाह है जो कि ब्राह्म विवाह का ही एक रूपान्तर है ।* १४ इस 
प्रकार दो विवाहों का उल्लेख न करना भावना में अन्तर नहीं प्रदर्शित करता । 
नियोग की आपस्तम्ब ने निन्‍दा की है, वसिष्ठ ने उसका वर्शन किया है तथा 
मनु ने नियोग का वणुन करके तत्तश्चात्‌ उसकी निन्‍्दा की है ।" १६ विचार करने 
पर ऊपरी दिखनेवाले भेदों का कारण स्पष्ट है | हिन्दू धर्मशाओं ने मनुष्य की 
स्वाभाविक प्रवृत्तियों को स्वीकार करके उनमें _क ऊँची भावना भरने का तया 
दीरे-धीरे मनुष्य को उन प्रवृत्तियों से ऊपर उठाने का प्रयत्व किया है। स्नी- 
पुरुष की पारस्परिक संसर्ग की भावता स्वाभाविक है परन्तु री का स्वभाव 
तपोमय होने के कारण ध्मंशाझ्ों ने पति को मृत्यु के पश्चात्‌ उसे तपयूर्ण जीवन 
व्यतीत करने का आदेश दिया है ।"१७ फिर भी हो सकता हैं कि विधवा ज्जी में 
पुरुप-संसर्ग की तथा सन्‍्तानोत्पत्ति की स्वाभाविक इच्छा उत्पन्न हो जाये। ऐसी 
स्थिति में नियोग को बुरा बताते हुए भी, स्वाभाविक प्रवृत्ति की हझमन की हृष्टि 
से, उसकी अनुमति दी गयी है । परन्तु उसके पश्चात्‌ भी सबसे श्रेष्ठ यही माना 
गया है कि स्त्री संयभित जीवन व्यतीत कर पर-पुरुष संसर्ग न करे ।१ ** इसलिये 
इसका विवेचल कर और इसकी ( आवश्यकतानुसार के अनुसार ) अनुमति दे कर 
भी व्यक्तियों को इससे वर्जित करने के लिये इसकी निन्‍द्रा की गयी है | यह इसी 
प्रकार है जिस प्रकार भूँठ बोलने की निन्‍्दा करते हुए शास्त्र ने पाँच स्थितियों में 
भंट वोलने की अनुमति दी है अर्थात्‌ पाँच स्थितियों में उसकी भरत्संना नहीं की । 
“परिहास के अवसर पर बोला हुआ मिथ्यावचन (वक्ता को) हानि नहीं पहुँचाता । 
इसी प्रकार स्त्रियों से, विवाह के अवसर पर, प्राणसद्धूट उपस्थित होने पर तथा 
सव सम्पत्ति नप्ट हो जाने के अवसर पर इन उपर्यक्त पाँच अवसरों पर कहे गये 
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मिथ्या वचन पापरहित माने गये हैं ।” "१$ इस प्रकार के उदाहरण शास्त्रों में अन्य 
भी हैं जिनमें हीन प्रवृत्तियों को सहव करते हुए मनुष्य को ऊंचा उठाने का अयत्त 
किया गया है और उनका वरणेन आगे प्रसद्भधानुसार किया जायेगा । ठीक से देखा: 
जाये तो ऊपरी दिखायी देनेवाले मतभेदों के श्रच्दर वास्तव में कोई मतभेद 
नहीं दिखायी देगा ! 

फिर, भारत की प्रवृत्ति भी समनन्‍्वयात्मक है। मतभेद यदि कहीं हो भी तो 
उनमें एकता ढूँढने का प्रयल भारतीय भावना का मुख्य अद्भ है। कुमारिल भट्ठ ने 
तत्त्रवातिक में श्रुति और स्मृति के परस्पर-विरोधी दिखनेवाले कुछ बचनों में 
एकंवाक्यता सिद्ध करने का तथा महापुरुषों द्वारा किये गये कुछ धर्मविरोधी कार्यों 
को धर्मानुरूप सिद्ध करने का प्रयत्त किया है।**०" उस सबका विशद वरणन 
करने की आवश्यकता नहीं है । परन्तु उसका उल्लेख करने का इतना ही अर्थ 
है कि भारतीय विचार के अनुसार भिन्न-भिन्न मतों में एकहूपता देखने का प्रयत्त 
करना ही उपधुक्त है, परस्पर विरोध को महत्व देना अनुपयुक्त भावना का द्योतर्क 
हैं। धर्मशात्रों के परस्परविरोधी वचनों को ( यदि कोई हों तो ) समन्वय करने 
के नियम भी दिये गये हैं । यह तो बताया ही गया है कि श्रुति और स्मृत्ति के 
विरोध में श्रुति बलवान है । गौतम तथा मनु" *" कहते हैं कि वेद ही धर्म का मूल 
है तथा उस वेद को जाननेवालों की स्मृतियाँ भी अर्थात्‌ यदि वे स्मृतियाँ वेद के 
श्रनुसार नहीं हैं तो वे धर्म नहीं हैं । नारदपुराण का कहना है? ** “श्रुति द्वारा 
प्रंतिपादन किया हुआ धर्म है, उसका विपरीत अधर्म है ।” जेसिनि का भी कथन 
है? *3 कि धर्म शब्दमूल ( बेदमूल ) होने के कारण जो उसके विपरीत है वह धर्म 
नहीं है। इसलिये यदि स्मृति का कोई वचन श्रुति-विरोधी होगा तो वह अमान्य 
होगा । परन्तु ऐसी स्थिति छोड़ कर जहाँ विरोध हो, शेष दशा में स्मृतियों को 
मान्यता है ।* “४ अतः जब तक यह सिद्ध न हो जाये कि स्मृति का कोई कथन श्रुति 
के विरोध में है तब तक उसे मान्यता रहेगी । परन्तु इस प्रकार की तुलना करने 
के लिये वेद के वास्तविक अर्थ का ज्ञान आवश्यक है | जहाँ स्मृतियों के बचनों में 
परस्पर विरोध दृष्टिगोचर होता है, वहाँ कई नियम हैं । सबसे प्रथम मनुस्मृत्ति 
उनमें सबसे अधिक प्रामाण्य है। सभी पुराणों में वर्णान है कि प्रलय के काल में 
सब वेदों को एक नौका पर रख कर मत्स्यरूपी भगवान्‌ के आधार पर मनु ससुद्र 
में घूमते रहे ये । इस प्रकार मनु को धर्म का प्रलयकाल में संरक्षक बताया गया है। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ के अन्त में यह परम्परा वर्णित है" *५ कि “आत्मज्ञान का बर्रान 
ब्रह्मा ने प्रजापति से, प्रजापति ने मनु से किया तथा मनु से इसे प्रजावर्ग को 
सुनाया ।” शान्तिपवं ( ३३५ श्रथ्याय ) में कहा है कि ब्रह्मा ने धर्म, अर्थ, काम, 
मोक्ष चारों पुरुपार्थों का वर्णन करनेवाला एक ग्रन्थ रखा तथा उसमें. से घ्म का 
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प्रकरण मनु ने पृथक किया। वामनपुराण का कहना है कि स्मृतियों में मनुस्मृति 
तथा पुराणों में मत्स्यपुराण श्रेष्ठ है ।* **मनुस्मृति को छोड़ कर यदि अन्य स्मृतियों 
में मतभेद हों तो उस स्थिति में, समन्‍्वयात्मक भावना के अनुकूल मिताक्षर ने 
परम्परागत पद्धति का वर्णन किया है कि ऐसा अनुमान करना चाहिये कि एक 
स्मृति में साधारण अवस्था का वर्णेव है ओर दूसरी में विज्येष अवस्था का, अथवा 
उन दोनों स्मृतियों में भिन्न-भिन्न परिस्थिति के नियम दिये हुए हैं। यदि यह भी 
निर्धारित करना सम्भव नही हो तो दोनों नियम मान्य हैं और दोनों में से किसी 
के श्रनुसार व्यवहार किया जा सकता है अथवा उन दोनों नियमों में से उस नियम 
का पालन किया जाये जिसका साधारणत्तया छ्िप्ट लोग पालन करते हैं । अपर्स 
स्मृति के व्यवहार-अंध में याज्वल्वय का कथन हैं कि “व्यवहार की दृष्टि से 
( कानून के नियमों में ) स्मृतियों के परस्पर-विरोध में न्याय ( तके ) बलवान 
है ।”१*० स्मृतियों और पुराणों के परस्पर-विरोध में स्मृतियों को अधिक 
मान्यता हैँ । ' + 
ऊपर कहें हुए विचारों को संक्षेप में इस प्रकार कहा जा सकता है कि 
भारतीय समाजबाल के सिद्धान्ता को दृष्टि में रख कर यदि उचित रीति भे विचार 
किया जाये तो धर्मगाओं में परस्पर कोई भेंद ने दिखायी देगा, परन्तु यदि भेद 
दो ही तो उसको समन्वय करना ही भारतीय हृष्टि के श्रनुकूल है । इसके अतिरिक्त 
भी नियमों के आधार पर यह निश्चित क्रिया जा सकता हैं कि कौन-सा मत श्रेष्ठ 
श्र प्रामाणिक है तया कौन-सा कयन शअ्मान्य है । इस प्रकार देखने पर सम्पूर्ण 
धर्मशास्त्रों में एक ही धर्म निष्पन्न होगा । 
सभी घमंशानओं में प्रतियादित व्यवस्था एक ही होने का एक ओर भी कारण 
है। आरत में धर्म की रचना समयानुकूल परिस्थिति को देख कर नहीं की गयी । 
अंग्रेजी बाब्द का यरि प्रयोग किया जाये तो यहाँ का धर्म (५७४०]९८४४८) नहीं 
है । मनुष्य के सर्वकालिक लक्ष्य को हृप्टि में रख कर यह व्यवस्था निर्माण की 
गयी । भारतीय विचार के अनुसार मनुष्य परमात्मा का एक ग्ंश है परन्तु संसार 
में आने पर वह अपना वास्तविक स्वरूप भूल जाता है । शेप संसार, जो इन्द्रियगम्थ 
(जिसके अन्तर्गत मनुष्य का दरीर, इच्द्रियाँ आदि भी सम्मिलित हैं), नाशवान्‌ है, 
अतः: असत्य है ।.परल्तु मनुष्य इसी को सत्य समर कर और इसी में अपने-पराये 
का अनुभव कर एक-दूसरे से सद्भूर्प करता हुआ सुख और दुःख का अनुभव करता 
है । यदि वह . इस माया के आवरण से मुक्त हो कर अपने वास्तविक स्वरूप 
को पहचान ले तो .वह युख-दु:खों के तथा पुवर्जुन्म के चक्कर से छूट जाबे और 
अत्यन्त आनन्द का अनुभव करने लगे। भारत को समाज-रचना में मनुष्य को 
इस ओर उत्तरोत्तर विकास कराने का प्रयत्न है आश्रमधर्म) और क्योंकि मलुष्य 
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एक ज़न्म में ही सत्य नहीं प्राप्त कर सकता है, उसे क्रमश: एक-एक सीढ़ी बढ़ना 
पड़ेगा अतः यह व्यवस्थानुसार बढ़ सके, इसके लिये वर्णा-व्यवस्था निर्माण की गयी 
है, जिसमें मनुष्य पहले काम का पुरा उपभोग कर ( शूद्र ), फिर अय॑ का (वैश्य 
और क्षत्रिय) और फिर धर्मानुकूल आचरण करता हुआ मोक्ष प्राप्त कर सके । 
इसी दृष्टि से संस्कार निर्माण किये गंये हें जिनसे मनुष्य की वृत्ति धीरे-धीरे 
व्यक्तिगत जीवन से बहिर्मुख हो । राज्य का भी निर्माण इसीलिये हुआ कि वह 
मनुष्य को श्रेष्ठतम स्थिति में पहुँचानेवाली इस समाज-व्यवस्था को लागू तया 
चालू रखे ।! ** इसी कारण अधिकार-पेद है भ्र्यात्‌ प्रत्येक का धर्म उसके उन्नतिक्रम 
के अनुसार निर्धारित कर दिया गया है और स्वधर्म के आग्रह पर बहुत बल 
दिया गया है | यदि स्वधर्म का पालन न हुआ तो बहुत हानि हो जायेगी क्योंकि 
प्रत्येक अपने उपयुक्त स्थान से भ्रष्ट हो जायेगा। भौतिक दृष्टि से भी समाज 
में सुख, शान्ति और सम्पतन्नता निर्माण करने की दृष्टि समाज-निर्माताओं ने अपने 
सामने रखी और इस कारण जो व्यक्ति जितना ऊपर उठा हुआ था ( नैतिक रूप 
में ) तथा जो व्यक्ति समाज के लिये जितना त्याग करता था उसे समाज में उतना 
ही श्रेष्ठ स्थान दिया गया जिससे समाज के अन्दर विश्वद्धलता उत्पन्न करनेवालों 
का प्राधान्य न हो अ्रपितु समाज की सत्ता उनके हाथ में रहे जो धर्ममार्गी हैं । 
इस प्रकार ऐहिक और पारलौकिक दोनों प्रकार के जीवन में अर्थात्‌ अ्रम्युदय और 
नि:श्षेयस्‌ में श्रेष्ठता प्रात्त करना तथा एक आदर्श ( 40८७। ) स्थिति निर्माण 
करना समाज-व्यवस्था का लक्ष्य था। इसी कारण वेशेषिक सूत्र में समाज-व्यवस्था 
का लक्ष्य बताते हुए कहा है “यतोम्युदयनि:श्रेयससिद्धि: स धर्म:” । राधाक्ृप्णन्‌ 
कहते हैं'3० “हम अपने काम के लिए धर्म की यह . परिभाषा करें--जीवन 
के चार पुरुषार्थों को दृष्टि में रखते हुए चारों वर्णो तथा चारों आश्रनों. के सदस्यों 
का सस्पूर्ण क॒तंव्य । जब कि सामाजिक व्यवस्था का महत्तम लक्ष्य यह है. कि 
मनुष्यों को आध्यात्मिक पूर्णाता तथा पवित्रता की स्थिति के लिये शिक्षित करे 
उसके ( समाज-व्यवस्था के. ) भौतिक आदर्शों को ध्यांच में रखते हुए उसका मुख्य 
उद्देश्य है सामाजिक दशा का ऐसा विकास, .जिसमें सब लोगों के हित और .्ान्ति 
के अनुकूल, क्योंकि इनसे ही प्रत्येक व्यक्ति को जीवन और. स्वतन्त्रता के सुख का 
उत्तरोत्तर अनुभव होता है, सर्वसाधारण लोग नेतिक, भौतिक और . बौद्धिक 
विकास कर सके ।” भारतीय समाज-श्यवस्था के कारणों का इतना. उल्लेख करना 
यहाँ यह सिद्ध करने के लिये आवश्यक हो गया कि यहाँ की व्यवस्था विद्येष- 
कालीन ( 5प०]००८४० ) नहीं ( (0००८४ ४०८ ) अर्थात्‌ स्वंकालीन थी। 
भारतीय विचारकों की यह धारणा थी कि क्योंकि, मनुष्य के जीवन. का लक्ष्य 
सदेव ही मोक्ष रहना चाहिये, अतः: उस लक्ष्य तक पहुँचानेवाली व्यवस्था भी 
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सदा के लिये आवश्यक है--सनातन है। उनको यह भ्रम नहीं था कि 
व्यवहार में इस व्यवस्था में परिवर्तत नहीं हो सकते क्योंकि व्यवहार का अच्तर 
तो उन्होंने स्वीकार किया ही था१३१ परन्तु उनकी यह धारणा थी कि यह व्यवस्था 
सर्वश्रेप्ठ है क्योंकि इसी के आधार पर मनुष्य सीढ़ी-सीढ़ी चढ़ता हुआ मोक्ष के 
निकट सबसे शीघ्र पहुँच सकता है । यह व्यवस्था रेखागरिणत के सिद्धान्तों के समान 
उन्होंने एक सिद्धान्त के श्राधार पर दूसरा और दूसरे के आधार पर तीसरा, 
इस प्रकार विभिन्न सिद्धान्त निप्पन्न करते हुए निर्माण की थी (जेसा कि आगे के 
सम्पूर्ण वर्णन से सिद्ध होगा) और इसलिये चाहे कोई भी धर्मग्रन्य हो, सवको ही 
यह व्यवस्था मान्य थी तथा इस व्यवस्था से पृथक्‌ जाने का कोई कारण नहीं था | 
क्योंकि यह व्यवस्था एक निश्चित मोक्ष-प्राप्ति के लक्ष्य को दृष्टि में रख कर निर्मारिण 
की गयी है, श्रत: यह व्यवस्था ईश्वरीय मानी गयी है ।"3* इसके अतिरिक्त 
सम्पूर्ण धर्मों को - वर॑वर्म, राजधर्म आदि को--भगवान्‌ द्वारा उदभूत मान कर 
धम्ंशास्रों ने सम्पूर्ण धर्म की नित्यता स्वीकार की है। इस कारण भारतीय 
धर्मशासत्रों की इस मान्यता के आधार पर सम्पूर्ण धर्म को समनन्‍्वयात्मक रीति 
से देख कर चलना ही भारतीय भावना के अनुकूल धर्म का विश्लेपण करना है । 
अन्य रीति से समाज-व्यवस्था का अध्ययन करने का प्रयत्त समाज-व्यवस्था का 
एक बिक्ृत स्वरूप ही दिग्दशित करेगा, उसके पीछे की वास्तविकता नहीं । 
भी रज़ुस्वामी आयजद्भर ने मद्रास विश्वविद्यालय में दी गयी एक भाषणमाला में इस 
तथ्य का समर्थन किया है ।! २३ “देदिक और बाद के पौराणिक तथा स्मातं॑ विचारों 
में, ऐसे विपयों पर, जैसे कि विश्व की उत्पत्ति किस प्रकार हुई, वतंमान आलोचना 
(पद्धति) में चाहे मतभेद माना जाये, परन्तु रूढ़िवादी विचारों में इसे स्वीकार 
नहीं किया जायेगा। मतभेदों को स्पष्टीकरण के द्वारा सुलकाया जा सकता 
है ।.....-विभिन्न कालों के आधार पर साहित्य का विभिन्न भागों में विभाजन 
तथा प्रारम्भिक काल की तुलना में, बाद के कालों के विचारों में प्रगति अथवा 
विकास की मान्यता, परम्परागत दृष्टिफोश के लिये वाह्य है। ऐसी बातों में 
परम्परा को मानना, आालोचता और ऐतिहासिक वृत्ति के विपरीत प्रतीत हो 
सकता है, परन्तु जब तक यह नहीं किया जायेगा, तब तक उन हिन्दुओं के, 
जिन्होंने धर्मशास््रों का निर्माण किया अथवा जिन्होंने उन्हें ( धर्मशार्ओं से ) अपने 
जीवन के भाजंदरंक के रूप में स्वीकार किया है, मस्तिष्क के विश्वासों और 

सिद्धान्तों की पृष्ठभूमि को नहीं समका जा सकता ! यदि उसके आधारों को 
'मान लिया गया तो रुढ़िवादी स्थिति तकंहीन नहीं है। व्यवहार के निर्धारित 
नियमों के सम्बन्ध में एक जाति की प्रतिक्रिया समझने के लिये हमें उनके मस्तिष्क 
को' समझना 'चाहिये तथा उनके विश्वासों के स्वरूप को जानना चाहिये | हम 
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उनका निर्णय अपने विश्वासों और मानदण्डों के श्राधार पर नहीं कर सकते क्योंकि 
ऐसा करना ही ऐतिहासिक भावना का उत्लड्ून करना होगा ।/! 

अन्तिम विचार यह शोव है कि सामाजिक और राजनैतिक व्यवस्था की किन 
समस्याओं” का प्रस्तुत पुस्तक में विचार किया जायेगा। सबसे प्रथम समस्या 
यही है कि समाज की व्यवस्था किस प्रकार की हो तया उस व्यवस्था का क्‍या 
आधार है । भारतीय समाज-व्यवस्था की कुछ वर्तमानकालीन समस्याएँ भी इसी 
के श्रन्तगंत आ जाती हें जैसे वर्ण-व्यवस्था, छत-अछत का प्रदन आदि। दूसरी 
समस्या शिक्षा-पद्धति की है जिसके अन्तगंत शिक्षा के उद्देश्य, पाव्यक्रम, शिक्षा में 
राज्य का हस्तक्षेप, अ्रध्यापक और विद्यार्थी का सम्बन्ध झ्रादि आ जाते हैं । इसके 
पदचात्‌ आर्थिक रचना पर विचार करना होगा जिसमें धन के वितरण और 
उपभोग पर तथा सम्पत्ति के राष्ट्रीयकरण पर विचार होगा। स्त्रियों का 
समाज में स्थान तथा महत्व और विवाह की पद्धति भी, जिसमें बालविवाह, बहु- 
विवाह, तथा विधवा-विवाह विशेष प्रश्न हैं, विचारणीय समसस्‍्याएँ हैं | समाज- 
व्यवस्था की सबसे अन्तिम विचारणीय समस्या है समाज और व्यक्ति का सस्वन्ध 
अर्थात्‌ समाज-व्यवस्था का लक्ष्य व्यक्ति हो अयवा समाज तथा दोनों का तुलनात्मक 
महत्व और. प्रभुत्व कितना हो । राजनैतिक समस्याश्रों में सबसे प्रथम समस्या है 
राजनीति का समाज-व्यवस्था में स्थान । तत्पश्चातु प्रश्न आता है कि राज्य के स्वरूप 
का तथा राज्य में धर्म का कितना स्थान हो, राज्य असाम्प्रदायिक -हो अथवा 
साम्प्रदायिक, राज्य का लक्ष्य क्या हो, राज्य के कार्यों का कितना क्षेत्र हो तथा राज्य 
और व्यक्ति तथा समुदायों का क्‍या सम्बन्ध हो। भारतीय समाज-शा्धियों ने 
राजतन्त्र अथवा गणतन्त्र में किसे श्रेष्ठ माना है तथा राजतंन्त्र में राजा की सावभौम 
सत्ता के ऊपर क्या-क्या प्रतिवन्ध लगाये गये हैं, यह भी एक प्रइन है । इसके बाद 
विचार करना होगा राज्य के आन्तरिक सद्भूटन पर--कार्यपालिका, विधि-व्यवस्था 
तथा न्यायपालिका का क्‍या सम्बन्ध हो, विधि बनाने- की कौनसी पद्धति ठीक है 
न्याय की केसी पद्धति हो, दण्ड के क्या सिद्धान्त हों, शान्ति-स्थापन की व्यवस्था 


केसी हो तथा कर के क्‍या सिद्धान्त हों। इन समस्याओं के श्रत्तिरिक्त देश के 
विभिन्न राज्यों के पारस्परिक सम्बन्धों पर भी विचार र करना होगा | 


दूसरा अध्याय. - 
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भारत के वर्तमान सामाजिक जीवन की तथा उसके ग्रुण-दोषों की विवेचना 
बहुत व्यक्तियों द्वारा हुई है तथा होती रहती है, परन्तु भारतीय समाज-व्यवस्था 
का वैज्ञानिक रीति से अध्ययन इतने कम विद्वानों ने किया है कि आइचर्य 
होता है।' इस कारण आगे दिये विचारों का समर्थन अधिकांशतः शात््नों के 
ही उद्धरणों के आधार पर है तथा केवल प्रास्ताविक विवेचना में ही जहाँ 
आवश्यक और सम्भव प्रतीत हुआ है वहीं कुछ विद्वानों के उद्धरण दिये गये हैं । 
' भारतीय समाज-रचना दर्शन पर आधारित है । इसीलिये धर्म के जितने 
भी ग्रन्य हैं, सबमें इहलौकिक व्यवस्था के साथ-साथ पारलौकिक उन्नति का, 
ब्रह्म का तथा ब्रह्मगजीव एकता का वर्णन है। वेदों में ग्थवंवेद को तो ब्रह्मवेद कहा 
ही गया है परत्तु श्रध्यात्म का वर्णन अन्य वेदों में भी उपलब्ध है।* वेदों के 
अतिरिक्त प्रत्येक पुराण में भी सभी धर्मों के वरणंव के साथ मोक्षघर्म का 
भी पूरा वर्णन किया गया है। स्मृतियों में मनुस्मृति का प्रारम्भ सुष्टि- 
उत्पत्ति से होता है और मध्य में सम्पूर्ण धर्मों का वर्णन करते हुए सबके श्रन्त 
में मोक्षवर्म का विवेचन किया गया है। हारीतस्मृति के भी विवरण की यही 
योजना है। याज्ञवल्क्यस्मृति ' में सभी वर्णों और आश्रमों के धर्मों का वर्णन 
करने के परचात्‌ अन्त में अध्यात्म-तत्व का वर्णन किया है । ऐसा ही वक्षस्मृति 
में भी हैं। इस तथ्य को डॉ० राधाकमल मुकर्जी ने स्वीकार किया है। वे 
कहते हैं कि “जीवन की भारतीय योजना में सभी व्यक्तियों और उत्तरदायित्वों 
का निर्वारण अन्ततः दर्शन से ही होता है, जिसमें आत्मा-प्रकृति और परमात्मा 
के सम्वन्वों का विवेचन है ।”!३ राधाकृष्णन ने लिखा है “हिन्दुओं के व्यवहार- 
नियमों में कामनाओं के क्षेत्र को अनन्तत्व की सम्भावना के साथ जोड़ दिया 
है । उसने इहलौकिक और पारलौकिक तत्त्वों को साथ-साथ जोड़ दिया है।”४ 
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थी रज्ूस्वामी आयज्भुर का कहना है'“एंक अमानवीय ख्लोत से सम्ाज-व्यवस्था 
का सनातन आधार प्राप्त होने के कारए' समाज-व्यवस्था दाशंत्रिक के क्षेत्र के 
अन्तर्गत भरा जाती है और दर्शानशासत्र सामाजिक विचारक के क्षेत्र के अन्तगंत | 
दर्णतशास्त्र के लेखक स्मृतियों को अधिकृत मान कर उनके उद्धरण देंते हैं 
जब कि धर्मशास्त्र के लेखक मानव-सम्बन्धों और कर्तव्यों के आध्यात्मिक आधार 
का उल्लेख करते हैं | एक परमात्मवादी पद्धति में नैतिकता और दर्शन , को 
पृथक नहीं किया जा सकता ॥/“ 
भारतीय समाज-व्यवस्था दर्शव पर आधारित है, इसका अर्थ यह नहीं कि 
वह केवल एक आदर्श की ही वस्तु रही है तथा उसका व्यावहारिक उपयोग नहीं 
रहा । बममंशास््रों ने अपनी प्रत्येक व्यवस्था के व्यवहार पर पूरा जोर दिया है.और 
उसे पालन करने की आवश्यकता बतायी है 5 धर्मशास्त्रों ने श्रेष्ठ, आदर्श 
स्थिति का वर्णन किया है, फिर भी व्यवहार की दृष्टि से जो उस आदश तक नहीं 
पहुँच सकते उनके लिये व्यवस्था को गयी है ।. इसी कारण चार वर्ण बनाये गये 
हैं, क्योंकि. प्रत्येक वर्ण ब्राह्मण निर्धारित श्रेष्ठ जीवन का पालन नहीं कर 
सकता। ब्राह्मणों के लिये भी परिग्रह की अर्थात्‌ दान लेने की निन्‍दा की गयी 
है फिर भी ब्राह्मणों की जीविका चलती रहे, इसके लिये उनकी वृत्ति के तीन 
साधनों में दात भी एक साधन है ।? इस प्रकार आदर्श का ध्यान रखते हुए भी 
व्यावह्मरिकता की नष्ट नहीं किया गया है । धर्मशास्त्रों में यह व्यवस्था रखी गयी 
है कि प्रत्येक श्रवत्ती सबर्ण भार्या से ही विवाह करे" और प्रतिलोम विवाह की. तो 
बहुत निन्‍दा की गयी है? परन्तु फिर भी प्रतिलोम सम्बन्धों से उत्पन्न जातियों 
का वर्णन किया गया है औरं उन्हें समाज में (चाहे छोटा ही क्‍यों न हो) स्थान 
दिया गया है।१” पिछले श्रध्याय में यह बताया गया है कि स्त्रियों के पुनविवाह 
का निषेध” करने पर भी व्यावहारिक दुर्बलता को  ध्यात में रख कर नियोग- की 
अनुमति दी गयी है ।? ” राधाकृष्णन्‌ भारतीय दर्शन पर विचार करते हुए लिखते 
हैं" * “पश्चिम में दर्शव एक ऐसी वस्तु है जो कि दाशनिकों के मस्तिष्क तक 
ही सीमित हैं । उसकी व्यावहारिक जीवन में कोई उपयोगिता नहीं है । भारत 
में दर्शन को व्यवहार में लाया गया है ।” दर्शत और व्यवहार का इतना श्रेष्ठ 
समन्वय है कि 'एक ओर जहाँ आदर्शवाद अपने चेरम रूप में” दिखायी देता है, 
दूसरी' ओर व्यावहारिकता भी उतनी ही उत्कट है । जब व्यक्ति के सामने -निमुणा ब्रह्म 
से एकता प्राप्त करने का लक्ष्य रखा जाता है, उस निर्गमण ब्रह्म से जो कि इन्द्रियों 
को अग्राह्म हैं और दृष्ट अनुभव से परे है, अथवा उस सम्पूर्ण, विश्व के अन्दर 
के सभी जड़ और चेतन तत्वों को मूलभूत, एकता को सामने रख कर उसके आधार 
पर जीवन में व्यवहार ,करने की बात को जाती है तो यह एक ऐसा आदर्णवाद 
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है जो केवल कल्पना की ही बात प्रतीत होती है। जब कि संन्‍्यासी का और 
ब्राहरण का ऐसा त्यागमय आदर्श सामने रखा जाता है जिसकी समता शआाज 
मिलना बहुत-ही दुलंभ है, तव वह एक कोरा आदशंवाद (४४००9) ही समफ्का 
जा सकता है। जव प्रत्येक गृहस्थ के देनिक जीवन के लिये बहुत कड़ा अनुशासन 
निर्धारित किया गया है और उसके सम्पूर्ण दिन की बड़ी कड़ी दिनचर्या बतायी 
गयी है तब यह विचार उठता है कि इस पर कभी व्यवहार भी किया जा सकता 
है अथवा नहीं ? परन्तु दूसरी ओर व्यावहारिकता भी इतनी अ्रधिक है कि मनु का 
यह कथन कि “न मांस खाने में दोष है, न मदिरा पीने में, न मैथुन में, क्योंकि 
यह प्राणियों की (स्वाभाविक) प्रवृत्ति है,” साधारण नैतिकता में विश्वास रखने- 
वाले व्यक्ति को अखर जाता है। राजघधर्म में जब शत्रु के साथ व्यवहार करने 
के, अ्रथवा राजपुत्रों को वश में रखने के, अथवा विभिन्न साधनों से धन प्राप्त 
क्ररने के नियम बताये गये हैँ" 3, तब उन नियमों की अनेतिकता देख कर यह 
स्वाभाविक है कि साधारण व्यक्ति उन नियमों के प्रति हृदय में तुल्छ भावों को 
धारण करें। जब वेश्याओं के विषय में स्मृतिकारों ने नियम दिये हें" तब 
उन स्मृतिकारों क़ी समाज-व्यवस्था के प्रति निरादर का भाव उत्पत्त हो जाना 
वहुत-ही स्वाभाविक है। यह सत्य है कि भारत ने ऐसी समाज-व्यवस्था बनायी 
जिसके द्वारा धीरे-धीरे एक आादश स्थिति तक पहुँचने का प्रयत्न किया, परन्तु 
यह भी सत्य है कि व्यावहारिक जीवन की सभी कमियाँ और आवश्यकताएँ भी 
स्वीकार की गयीं और व्यावहारिक जीवन में परिपुणंता निर्माण करते हुए ममुष्य 
के दार्शनिक लक्ष्य को भी व्यावहारिक स्वरूप देने का प्रयत्त किया गया । ५ 

जहाँ तक भारतीय दर्शन का प्रशत है, भारत में छः दर्शन विख्यात हैं । परन्तु 
वह छ: दर्शत भी परस्पर-विरोधी नहीं हैं । भारत का दर्शन” शब्द हश' धातु से 
बना है जिसका अर्थ है देखना” अत्तः दर्शन वह पद्धति है जिससे सत्य” का अथवा 
ब्रह्म” का साक्षात्कार किया जाये | इस दृष्टि से वह अंग्रेजी के ?॥]080007 
शब्द का पर्यायवादी नहीं हो सकता । मेक्ससूलर” $ जैमिनि की पूर्वमीमांसा को 
पश्चिमी दृष्टि से 2]0809779 नाम देने में हिचकता है क्योंकि उसमें वेद के 
कमकाण्ड-सम्बन्धी मन्त्रों का एकीकरण करने का प्रयत्त है फिर भी भारतीय 
दृष्टि से वह दर्शन ही है, क्योंकि उसमें कर्मंकाण्ड के मार्ग से मनुष्य को ब्रह्म तक 
पहुँचने का मार्ग दिखाया गया है। मेक्समूलर ने यह स्वीकार किया है कि 
हमारी ?9]050707 की धारणा भारतीय दर्गन की धारणा से भिन्‍न है। 
इस भेद के कारण जहाँ पश्चिम सें दर्शत की विभिन्‍न पद्धतियाँ परस्पर-विरोधी 
हो सकती हैं, कम-से-कम सब स्वतन्त्र विचारधाराएँ हैं जो लक्ष्य और उसके साधनों 
के सम्बन्ध में पृथक्‌-पुथक धारणाएँ रखती हैं वहाँ भारत में ऐसा नहीं है । भारत 
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में सभी एक सत्य को देखने के विभिन्‍न प्रकार-मात्र हैं जिनमें मूलतः कोई भेद 
स्वीकार नहीं किया जाता है।** विभिन्‍न दर्शनों के विषयों का विवेचन करने 
पर यह बात और भी स्पष्ट हो जायेगी। न्यायसूत्रों में तक के द्वारा ब्रह्म की 
प्राप्ति ( मोक्ष-प्राप्ति ) का साधन बताया गया है। इन सूत्रों का प्रारम्भ यहीं से 
किया गया है कि निःश्नेयस की प्राप्ति प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन आदि सोलह 
तत्वों के ज्ञान से होती है। इसमें आत्मा का अस्तित्त सिद्ध करते हुए तथा 
श्रात्मा अनित्य हैं यह बताते हुए कर्मफल की प्राप्ति का कारण, ईरवर को 
बता कर ब्रह्म का अस्तित्व. सिद्ध किया गया है। वेशेषिक में श्राधिभौतिक त्चों 
का विवेचत है और इस सबके मूल में ब्रह्म हैं तथा इनकी विवेचना से 
मोक्ष ही मनुष्य के जीवन का लक्ष्य होना चाहिये यह दिग्दशित किया है। वेशेषिक 
सृत्रों में कशाद का कहना है" कि “द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय, 
नामक पदार्थों के साधर्म्य और वेधम्य॑ का तत्त्वज्ञान धर्म-विशेष ( वैशेषिक ) से 
उत्पन्न होने के कारण नि:श्रेयसकारी है” और उसमें प्रारम्भ में धर्म को अम्युदय 
तथा निः:श्रेयसकारी बता कर इस सब धर्म के प्रमाण के रूप में वेद बताये गये 
हैं क्योंकि वे परमात्मा (ब्रह्म) के शब्द हैं | इतना ही नहीं इन सूत्रों में आत्मा 
की स्वीकृति है तथा यह कह कर कि इन्द्रियों के अनुभव सर्वंगम्य न होने के कारण 
इन्द्रियों तथा उनकी अनुभूत वस्तुओं से परे भी कुछ है, ब्रह्म को स्वीकार किया गया 
है । न्याय में वुद्धि के द्वारा तथा वेशेषिक में प्रत्यक्ष संसार के विवेचन से--श्र्थात्‌ 
दोनों पद्धतियों में भौतिक साधनों से--इस संसार से मुक्ति की विवेचना की गयी 
है। सांख्य में पुरुष और प्रकृति तथा प्रकृति पर आधारित महत्त्व, अहद्भार, 
पदञ्चतन्मात्राएँ, पदञ्नमहाभुत, दस इन्द्रियाँ और मन, इन पश्नीस तच्चों का वर्णुन. है 
और यह बता कर कि पुरुष (ब्रह्म) प्रकृति के चक्र में फँस कर अपना सत्य स्वरूप 
भूल जाता हैं और विविध दुःखों का अनुभव करता है.। यह कहा है कि त्रिविध 
ढुःखों से निवृत्ति अर्थात्‌ संसार से मुक्ति ही सर्व्षेष्ठ : पुरुषार्थ है ।१ थोग में 
योग-साधनों के द्वारा पुरुष और प्रकृति का भेद समझने का मार्ग दिखाया गया 
हैं। योगसूत्र के प्रारम्भ में योग की परिभाषा करते हुए कि यह चित्त की वृत्तियों 
का निरोध है बताया है कि इससे व्यक्ति अपने मूल स्वरूप ( ब्रह्म-प्राप्ति ) में 
अवस्थित हो जाता है, तथा, फिर योगसाधनों का वन करके सबसे. अन्तिम 
त्रध्याय में यह्‌ बताया है कि उससे मोक्ष कैसे प्राप्त होता है।. पृव॑मीमांसा में 
श्रुति के कर्मकाण्डपरक म॒न्त्रों का विवेचन है और उन्तकी एकत्ता सिद्ध की गयी 
हे तथा स्पष्ट किया गया है कि कर्मकाण्ड से किस प्रकार ब्रह्म-प्राप्ति होती है। 
उसमे धर्म की जिज्ञासा प्रारम्भ करते हुए बताया है कि यह धर्म वह है जिसका, 
उचित होने के कारण, श्रृतियों द्वारा आदेश किया गया है और फिर कहा है, 
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इन्द्रियों के वस्तुश्रों के संयोग से बुद्धि का जन्म होता है और यह  वुद्धि धर्म (मोक्ष) 
को जानने का साधन नहीं है क्योंकि इससे केवल विद्यमान वस्तुओं का ही ज्ञान 
होता है । इसका अर्य यह कि श्रुतियों द्वारा प्रतिपादित विधियों के आ्राचरण सें 
( जिसमें कर्मकाण्ड भी है ) धर्म का--जिसका श्रथ॑ यहाँ ब्रह्म है--ज्ञान प्राप्त 
किया जा सकता है | यह भी बताया है कि श्रुति, स्मृति तथा 'शिष्टाचार सब 
उस एक ही धर्म का विवेचन करते हैं ।*" सबसे अन्त में. और सवका सिरमौरं 
वेदान्त है जो उत्तरमीमांसा अयवा शारीरक मीमांसा के नाम से विख्यात है 'और 
जिसके द्वारा सांख्य के सिद्धान्तों को श्रोर एक कदम आगे वढ़ा कर ब्रह्म-पुरुष की 
एकता को तया माया के भ्रम को सिद्ध किया गया है । इस प्रकार विभिन्न 
पद्धतियों से ब्रह्म की एकझूपता प्राप्त करने का मार्ग-प्रद्शित किया गया है और 
यह सव दर्शन ब्रह्म-श्नुभूति के एक-एक कदम ऊपर बढ़ते हुए मार्ग हैं --वेशेपिक, 
न्याय, सांख्य, योग, पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसा, जिनमें वेदान्त सर्वश्रेष्ठ है। 
विज्ञानभिक्ष ने सांख्यसूत्रों की भूमिका में विभिन्न दर्शनों की एकता ही 
सिद्ध करने का प्रयत्त किया है । वह प्रारम्भ करता है कि वेद से तीन बातें ज्ञात 
होती हैं (१) मनुष्य का लक्ष्य, (२) उस लक्ष्य को प्राप्त करने के लिये आवश्यक 
ज्ञान ओर (३) आत्मा का स्वरूय | सांख्य का उद्देश्य भी श्रुति के आधारों पर 
समर्थित पुरुष और प्रकृति का भेद सिद्ध करना है। फिर वह कहता है कि न्याय 
और वेशेषिक का सांख्य से कोई मतभेद नहीं है यद्यपि न्‍्याय और वेशेषिक पुरुष 
को समुण प्रतिबिम्बित करते हैं और सांख्य पुरुष को निर्मुंण बताता है। सग्ुण 
और निर्मुण का भेद केवल इसीलिये दिखायी देता है कि न्याय और वैद्येषिक, 
भौतिक ज्ञान को आधार मान कर चलते हैं और सांख्य कुछ ऊँचा तत्वज्ञान 
प्रदर्शित करता है | सांख्य के अनुसार क्योंकि न्याय और वैशेषिक (भौतिक होने 
के कारण) पूर्ण तत्त्व पर नहीं पहुँच सकते और मनुष्य को सुख और दुःख अनुभव 
करनेवाला बताते हैं ञ्रत: वह ज्ञान के प्रथम पम्र के समान हैं और वह केवल 
यही सिद्ध करके शान्त हो जाते हैं कि आत्मा और शरीर एक नहीं पृथक्‌-पृथक हैं 
तथा इससे आगे नहीं बढ़ते | यहाँ पर विज्ञानभिक्षु गीता का उद्धरण देता है 
कि “प्रकृति के ग्रुणों से विश्रमित पुरुष गुणों और कर्मो में ही लगे रहते हैं । 
ज्ञानी पुरुष इन अज्ञानी और मन्दबुद्धियों को अपने मार्ग से विंचलित न करे!** 
आर फिर कहता है कि.न्याय और वेशेषिक असत्य नहीं है अपितु अपूर्स सत्य 
का ही प्रदर्शन करते हैँ जब कि सांख्य उनकी तुलना में अ्रधिक पूर्रासत्य 
का दिग्दशंक है। परन्तु उनका ( न्याय और वैशेषिक का ) भी ज्ञान धीरे-धीरे 
मनुष्य को ऊँचा उठाता है। वह यह भी कहता है कि न्याय और. वैशेषिक 'के 
सिद्धान्तों को सांख्य समाप्त नहीं करता अपितु वह ( ज्ञान और वेशेषिक ) भिन्न 
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ज्ञान देते हैं. और सांख्यं का विषय भिन्न है । इसी प्रकार आगे विज्ञानभिक्षू, सांख्य 

का योग और वेदान्त से संमन्‍्वंय करता है।' यहाँ पर उसके अनुसार सांख्य 

प्रनीश्वरवादी नहीं है, वह तो केवल पुरुष और' प्रकृति का भेद सिद्ध करने तक 

ही अपने को सीमित रखता है। इस कारण सांख्य का अपना पृथक्‌ क्षेत्र हैं। 

सांख्य के अनीश्वरवादी होने का विज्ञानभिक्षु यह भी कारण बताता है कि “इसके 
द्वारा सांख्य, ईश्वर का जो सर्वंसाधारण द्वारा समझा जानेवाला रूप है ( जगंत- 
निर्माणकर्ता का और जिससे परमात्मा प्रकृति का ही एक अ्रद्भ सरीखा वन जाता 
है ), उसको गलत सिद्ध करना चाहता है। सांख्यं द्वारा पुरुषों की जो असीम 
संख्या बतायी गयी है, उसके विषय में विज्ञानशिक्षु का कहना है कि वेदान्त में तो 
इन पुरुषों और ब्रह्म की एकता अवश्य सिद्ध की गयी है परन्तु पुरुषों की असीम 
संख्या की अस्वीकृति कहीं नहीं है । इसीलिये वेदान्त यद्यपि सर्वोच्च सत्य सिखाता 
है परन्तु वह सांख्य के सिद्धान्तों को समाप्त वहीं करता और सांख्य के सिद्धान्त 
पृथक्‌ हैं जिनका वेदान्त से कोई मतभेद नहीं है। इस प्रकार विज्ञानभिक्षु सिद्ध 
करना चाहता है कि इन छः: दर्शनों में कोई मतभेद नहीं है अपितु एकता है और 
वह विभिन्न अकार के ज्ञान द्वारा ब्रह्म तक पहुँचने के मार्ग हैं । अ्रन्तर केवल 
इतना ही है कि उनके विषय पृथक-पृथक हैं और कोई ऊँचा ज्ञान देनेवाला है 
तथा कोई नीचे स्तर तक का ही ज्ञान देता है । परन्तु हैं सब सत्य और सबकी 
मिल कर पूर्ण एकता है । मेक्समूलर का इस सम्बन्ध में अपनी भारतीय दर्शन की 
पुस्तक के अन्त में निष्कर्ष है कि “मैं यह अस्वीकार नहीं कर सकता कि विभिन्न 
दर्शनों की विभिन्नता के पीछे एक प्रकार की एकता खोजने का जो प्रयत्न किया 
गया है. वह ठीक है क्योंकि प्रत्येक (दर्शन) सर्वोच्च और अन्तिम सत्य के मार्ग में 
एक कदम है । इसको जान लेने के बाद यह समकना सरल है कि इन विशिन्न: 
दर्शनों के अनुयायियों. ने, जो. हमें महत्त्वपूर्ण प्रश्नों पर एक-दुसरे कें प्रत्यक्ष विरोधी: 
दिखायी पड़ते हैं, वेद के साथं जिसका धामिक, दार्शनिर्क और नैतिक प्रश्नों पर 

सर्वोच्च अधिकार माना जाता हैं--किस प्रकार श्रपनी एकता वनाये रखी है ।”” 

पृष्ठ २६७ पर वह कहता है “ऐसा प्रतीत होता है कि भारत' में दार्शनिक एक 
साथ ही सांख्य का भी अनुयायी हो सकता था और वेदान्त का भी, यदि वह 
केवल यही समझ लेता कि यद्यपि दोनों भिन्न मार्गों से जाते हैं परन्तु उन्होंने: 
प्रारम्भ एक ही स्थान से किया है और वह एक ही लक्ष्य की ओर बढ़ रहे हैं। 

यदि .इसे ऐतिहासिक भावना से स्वीकार कर लिया जाये तो ' इससे- कोई हानि 
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: भारतीय विचार का प्रारम्भ सृष्टि की उत्पत्ति से होता है.और यह बताया 
गया है.कि इस हृदय: सृष्टि की उत्पत्ति के पूर्व, अर्थात्‌ जिसे प्रलयकाल कहते हैं 
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उसमें, केवल एक नियुंण ब्रह्म था ।* 3 इस प्रकार यह बता कर कि सभी जीवों 
की उत्तत्ति ब्रह्म से हुई, मनुष्य के सामने लक्ष्य भी यही रखा गया है कि बह 
ब्रह्म में विलीन हो जाये ।*४ “हे प्रिय ! वह सत्य यह है कि जिस प्रकार 
प्रज्ज्वलित अग्नि में से उसी के जैसे रूपवाली सहस्नों चिनगारियाँ प्रकट होती 
हैं उसी प्रकार अविनाशी क्नहय से नाना प्रकार के भाव (भावधारी जीव) उत्पन्न 
होते हैं और उसी में विलीन हो जाते हैं ।!” इस निमुण ब्रह्म ने सम्रुरण रूप 
धारण किया और फिर सृष्टि की उत्पत्ति प्रारम्भ हुईं। इस समग्रुण स्वरूप को 
प्रजापति अ्रयवा ब्रह्मा की संज्ञा दी गयी है । मनुस्मृति में *० सृष्टि का प्रारम्भिक 
वर्णन इस प्रकार है “जो यह (परमात्मा), इन्द्रियों से भ्रहण करने के परे, 
सुक्ष्म, अव्यक्त, अचिन्त्य, सर्वभृतमय और सनातन है, वह अपने आप प्रकट हुआ । 
उसने विविध प्रकार की प्रजा अपने झरीर से उत्पन्न करने को इच्छा से ध्यान 
करके पहले जल को उत्पन्न किया और उसमें बीज डाला । वह सूर्य के समान 
कान्तिवाला सुवर्भमय अण्डा हो गया और उसमें समस्त संसार का पितामह 
ब्रह्मा स्वयं उत्पन्न हुआ ।” भारतीय विचारकों ने, सृष्टि की उत्पत्ति किस प्रकार 
हुई इसका तो वर्सान किया है परन्तु उस ब्रह्म ने एक से अनेक होने की' क्‍यों 
इच्छा की अर्थात्‌ सृष्टि का प्रारम्भ क्‍यों किया, इसका कोई उत्तर नहीं दिया । 
केवल इतना ही कहा है कि यह परमात्मा को अतक्य॑ लीला है ।*६ “हम इस 
संसार का क्यों न जानते हैं और न जान सकते हैं। हमारे सीमित मस्तिष्क 
काल, स्थान और कारण की सीमा के आगे नहीं जा सकते और न हम इसका 
कोई कारण वता सकते हैं ।...... दर्शन की इस असफलता पर, न तो रोने का 
कोई कारण है, न हँसने का, न प्रशंसा करने का और न दोष देने का, अपितु इसे 
समभने की आवश्यकता है ।?”*७ परमात्मा के इस सग्रुण और निग्ुण रूपों में 
निमुंण श्रेष्ठ है और सग्रुण उसका प्रतिविम्ब-मात्र है। प्रजापति, इन्ध आदि उस 
परमात्मा के अंशरूप हैं ।*< निमुंण में अनन्तत्व है और सग्रुण उसका प्रकृतिजन्य 
स्वरूप है, अतः सीमित है । उदाहरण के लिये परमात्मा के श्रेष्ठ सगुण स्वरूपों 
में से इन्ध के विषय में बताया जाता है कि प्रत्येक मन्वन्तर में वह भी वदल 
जाता है तथा ब्रह्मा की आयु भी बहुत बड़ी होने पर सीमित ही है ।*९ इसीलिये 
निम्मुण की प्राप्ति श्रेष्ठ अवस्था मानी जाती है और सम्पूर्ण उपनिषद्‌ उसी 
निम्ुण के स्वरूप का वर्रान कर उसी में विलीन हो जाने को श्रेष्ठ अवस्था 
वताते हैं । परन्तु, क्योंकि जो उस अ्रवस्था तक नहीं पहुँचे उनके लिये सग्रुण 
उपासना का, विभिन्न देवताओं के रूप में, वर्णान है । पुराणों में, जो विशेष 
रूप से उन लोगों के लिग्रे हैं जो अध्यात्म की उच्च अवस्था तक नहीं पहुँच 
सकते, निगगुश उपासना का अर्थात्‌ अध्यात्म का वर्णांन अवश्य है परन्‍्तु मूलतया 
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परंमात्मा- के ब्रह्मा, विष्णु, शिव और शक्ति के रूपों में सशु» तथा साकार 
उपासना को ही प्रमुखता दी गयी है और उन्हीं के साथ-साथ अवतारवाद कां 
इस कारण विद्येष उल्लेख है कि साकार रूपों में परमात्मा का श्रभिव्यक्तीकरण 
समाज के समक्ष रख कर उसके द्वारा व्यक्ति को धीरे-धीरे परत्रह्म की ओर उन्मुख 
किया जाये । 

सृष्टि की रचना करने के लिये प्रजापति ने अर्थात्‌ ब्रह्मा ने अपने को दो 
भागों में विभक्त किया । ब्रह्मपुराण में वर्शंन है “इस प्रकार प्रजा की सृष्टि 
करने पर भी जब प्रजां में वृद्धि नहीं हुई तब (प्रजापति) अपने शरीर के दो भाग 
करके आधे से पुरुष और आधे से स्त्री हो गये और फिर विविध प्रकार को' प्रजा 
उत्पन्त की |? 3० बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में भी कहा है?) “उसने अपनी इस 
देह को ही दो भागों में विभक्त कर डाला । उससे पति और पत्नी हुए ।” यह जो 
रकरी-पुरुष दो तत्त्व हैं जिनसे कि समस्त सुष्टि की उत्पत्ति हुई, उन्हें वेदान्त में ब्रह्म 
और मांया तथा सांख्य में पुरुष और प्रकृति कहा है। ब्रह्म निर्गण और अकर्ता 
है, अ्रतः बिना माया के वह इस संसार के समस्त जाल को नहीं फेला सकता तथा 
प्रकृति भी बिना पुरुष के सम्पूर्ण सृष्टि को उत्पन्न नहीं कर सकती क्योंकि प्रकृति 
कर्ता होने पर भी जड़ है और पुरुष अकर्ता होने पर भी परमात्मा का अंश होने 
के कारण चेतन है । पुरुष और प्रकृति के संयोग से संसार की सृष्टि किस प्रकार 
हुई, इसका वर्णन सांख्य में किया गया है। सांख्य द्वारा सृष्टि-उत्पत्ति का वर्णन, 
ऐत्तरेयोपनिषद में, सभी पुराणों में, महाभारत तथा मनुस्मृति में है ।3* सांख्य 
द्वारा वर्णित क्रम का संक्षिप्त परन्तु श्रेष्ठ वर्णन लोकमान्य तिलक ने 'गीतारहस्य” 
में किया है 33 जिसको यहाँ अविकल उद्धृत करना ही विषय को स्पष्ट करने के 
लिए अच्छा रहेगा। “सांख्यशासत्र के अनुसार सृष्टि के सब पदार्थों के तीन वर्ग 
होते हैं । पहला श्रव्यक्त (मूल प्रकृति), दूसरा व्यक्त (प्रकृति के विकार) और 
तीसरा पुरुष अर्थात्‌ 'ज्ञ" | परल्तु इनमें से प्रलयकाल के समय व्यक्त पदार्थों का 
स्वरूप नष्ट हो जाता है, इसलिये श्रव मूल में केवल प्रकृति और पुरुष दो ही तत्त्व 
रह जाते हैं । दोनों मूल तत्व, सांख्यवादियों के मतानुसार श्रनादि और स्वयंत् 
हैं, इसलियें सांख्यों को दवेतवादी (दो मूल तत्व माननेवाला) कहते हैं ।...... 
इस प्रकार जब उन लोगों ने ये दो ही मूल तत्त्व निश्चित कर लिये तब उन्होंने 
अपने मत के अनुसार इस वात को भी प्रिद्ध कर दिया कि इन दोनों सूल 
तत्वों से सृष्टि केसे उत्पन्न हुयी। वे कहते हैं कि यद्यपि निर्गुण पुरुष कुछ भी नहीं 
कर सकता, तथापि जब प्रकृति के साथ उसका संयोग होता है तब जिस प्रकार 
गाय अपने बछड़े के लियें दूध देती है श्रथवा लोह चुम्बक के “पास जाने से लोह 
में आकर्षण शक्ति आ-जाती है, उसी प्रकार मूल अव्यक्त प्रकृति अपने गुरों 


है. 


कि 
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(सूक्ष्म और स्थूल) का व्यक्त जाल पुरुष के सामने फेलाने लगती है । यद्यपि पुरुष 
सचेतन और ज्ञाता है तयापि केवल” या निर्गण होने के कारण स्वयं कर्म करने 
के कोई साधन उसके पास नहीं है और प्रकृति यद्यपि काम करनेवाली है तथापि 
जड़ या श्रचेतन होने के कारण वह नहीं जानती कि उसे वया करना चाहिये । 
इस प्रकार लँगड़े और अन्धे की वह जोड़ी है, जैसे अन्धे के कन्धे पर लँगड़ा बेठे 
और वे दोनों एक-दूसरे की सहायता से मार्ग चलने लगे, वेसे ही अचेतन प्रकृति 
और सचेतन पुरुष का संयोग होने पर सृष्टि के सब कार्य आरम्भ हो जाते हैं । 
जिस प्रकार नाटक को रज़भूमि पर प्रेक्षकों के मनोरक्षना्थ एक ही नटी, कभी 
एक तो कभी दूसरा ही स्वांग बना कर नाचती है, उसी प्रकार पुरुष के लाभ के 
लिये (पुरुषार्थ के लिये। यद्यपि वह कुछ भी पारितोपषिक नहीं देता तो भी यह 
प्रकृति सत्व, रज, तम गुणों की न्यूनाधिकृता से अनेक रूप धारण करके उसके 
सामने लगातार नाचती रहती है । प्रकृति के इस नाच को देख कर मोह से भूल 
जाने के कारण या वृथाभिमान के कारण, जब तक पुरुष इस प्रकृति के कतृंत्व 
को स्वयं अपना ही कर्तृत्व मानता रहता है शजौर जब तक वह सुख-दुःख के' जाल 
में अपने को फँसा रखता है तव तक उसे मोक्ष या मुक्ति की प्राप्ति कभी नहीं हो 
सकती । परन्तु जिस समय पुरुष को यह ज्ञान हो जाये कि त्रिमुणात्मक प्रकृति 
भिन्‍न है और में भिन्‍न हूँ, उस समय बह मुक्त ही है, क्योंकि ययार्थ में, पुएण न 
तो कर्ता है और न बँधा ही है वह तो स्वतन्त्र और निसर्गंत: केवल या अकर्ता 
है । जो कुछ हो जाता है वह सब प्रकृति का ही खेल है | यहाँ तक कि मन और 
बुद्धि को जो ज्ञान होता है वह भी प्रकृति के ही विकार हैं, इसलिये बुद्धि को 
जो ज्ञान होता है वह भी प्रकृति के कार्यों का ही फल है। यह ज्ञान तीन प्रकार 
का होता है--साक्््विक, राजस और तामस । जव वृद्धि को साच्विक ज्ञान प्राप्त 
हो जाता है तव पुरुष को यह मालूम होने लगने लगता है कि मैं प्रकृति से भिन्‍न 
हुँ। सच्व-रज-तमोगुण प्रकृति के ही धर्म हैं, पुरुष के नहीं ।.पुरुष निर्गुण है और 
त्रिगुणात्मक प्रकृति उसका दर्षण है । जव यह दर्पण स्वच्छ या निर्मल हो जाता 
है, अर्थात्‌ जब अपनी यह बुद्धि, जो प्रकृति का विकार है, सात्त्विक हो जाती है, 
तब इस निमंल दर्पण में पुरुष को अपना वास्तविक स्वरूप दिखने लगता है और 
उसे यह बोध हो जाता है कि मैं प्रकृति से भिन्‍न हुँ । उस समय यह प्रकृति लज्जित 
होकर उस पुरुष के सामने नाचना, खेलना या जाल फेलाना बन्द कर देती है। 
जब यह अवस्था प्राप्त हो जाती है, तब पुरुष सब पाशों या जालों से मुक्त हो .कर 
अपने स्वाभाविक केवल्य पद को पहुँच जाता है। “केवल्य”ः शब्द का अर्थ है 
केवलता' अकेलापन या प्रकृति के साथ संयोग न होना । पुरुष की इस नर्सागिक 
या स्वाभाविक स्थिति को ही सांख्यश्ञासत्र में मोक्ष कहते हैं । 
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; : जो पुरुष प्रकृति के तीतःग्रुणों से छूट कर यह ज्ञान प्राप्त नहीं कर लेता 
वह जन्म-मरण. से छुट्टी नहीं पा सकता ।- चाहे वह सत्त्वगुश के उत्कपं के कारण 
देवयोनि में जन्म ले, या रजोगुण के उत्कर्ष के ' कारण मानवयोनि में जन्म ले 
या .तमोगुण की प्रवलता के कारण पश्ु-कोटि में जन्म ले | जन्म-मरणरूपी चक्र 
के फल, प्रत्येक मनुष्य को उसके चारों ओर की .प्रकृति अर्थात्‌ उसकी पशुवुद्धि 
के सत्व-रज-तम शुणणों के उत्कषं-अपकर्ष के कारण - हुआ करते हैं। गीता में भी 
कहा है कि “ऊध्व॑ गच्छन्ति सत्वस्था:'>-- साच्चिक प्रकृति के पुरुष स्वर्ग को जाते हैं 
और तामस पुरुषों को अधोगति प्राप्त होती है--(१४।१८/ परन्तु स्वर्गादि फल 
अनित्य हैं। जिसे जन्म-मरण से छुट्टी पाना है, या सांख्यों की परिभाषा के 
अनुसार जिसे प्रकृति से अपनी भिन्नता झ्रर्यात्‌ कैवल्य चिरस्थायी रखना है, उसे 
त्रिमुणातीत हो कर विरक्त (सन्यस्त) होने के सिवा. दूसरा मार्ग नहीं हैं। 
कपिलाचाय॑ को यह वेराग्य और ज्ञान जन्म लेते ही प्राप्त हुआ था। परन्तु वह 
स्थिति सब लोगों को जन्म से ही प्राप्त नहीं हो सकती, .इसीलिये तत्व-विवेकरूप 
साधन से प्रकृति और पुर की भिन्नता को पहचान कर प्रत्येक पुरुष को अपनी 
बुद्धि शुद्ध कर लेने का यत्न॒ करना चाहिये । ऐसे प्रयत्वों से जब बुद्धि सास्विक 
हो जाती है तो फिर उसमें ज्ञान, वेराग्य आदि ग्रुण उत्पन्न होते हैं और मनुष्य 
को अन्त में केवल्य-पद प्राप्त हो जाता है। जिस वस्तु को पाने की इच्छा करता 
है उसके प्राप्त-कर लेने के; योग-सामथ्यं को ही यहाँ .ऐश्वर्य” कहा है। सांख्य-मत 
के अनुसार धर्म की गराना साच्चिक गुण में ही की जाती है परन्तु कपिलाचार्य 
ने अन्त में यह भेद किया है कि केवल धर्म से स्वर्ग की प्राप्ति होती है और ज्ञान 
तथा वेराग्य (संन्यास) से मोक्ष या कैवल्य पद प्राप्त होता है। ऐसे प्रयत्नों से जब 
बुद्धि साच्चिक हो जाती है तो -फिर उसमें ज्ञान, वैराग्य, ऐश्वर्य आदि शुर 
उत्तन्न होते हैँ और मनुष्य को अन्त में कैवल्य पद प्राप्त हो जाता है। जिस वस्तु 
को पाने की मनुष्य इच्छा करता है, उसे प्राप्त कर लेने के योग-सामथ्य॑ को ही 
यहाँ 'ऐडवर्य” कहा है। सांख्य-मत के: अनुसार धर्मं की गणना साच्विक गुण में 
ही की जाती है परन्तु कपिलाचार्य ने अन्त में यह: भेद किया है कि केवल धर्मसे 
स्वर्ग को प्राप्ति होती है और ज्ञान तथा वैराग्य (संन्यास) से मोक्ष या कैवल्य-पद 
प्राप्त होता है। भौर जब धीरे-धीरे उन्नति होते-होते भ्रन्त में पुरुष को यह ज्ञान. हो 
जाता है कि में त्रिगुणात्मक प्रकृति से भिन्न हूँ, तव उसे सांख्यवादी "त्रिगुणातीतः 
श्र्थात्‌ सच्व-रज-तम .गुणों से परे पहुँचा हुआ कहते हैं | इस त्रिगुणातीत अवस्था 
में सत््व, रज, तम में से कोई भी गुण शेष नहीं रहता ॥”” ५ मम 
प्रकृति के द्वारा अपना फैलाव फैलाने के वाद जो स्थिति है, उसमें-यत्यपि 
विनाशशील अंश बहुत है श्र्थात्‌ ज़ो प्राकृतिक वस्तुएँ हैं , वह नित्यः विनाशवात्न हैं 
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और परिवत॑नशील हैं परन्तु फिर भी उनके अन्दर ब्रह्म का अंश व्याप्त हैं। 
ब्रह्म के इस व्यक्त स्वरूप को ही विराट पुरुष की संज्ञा दी गयी है । मनु ने इसका 
वर्णन इस प्रकार किया है “वह अपने देह के दो खण्ड करके आधे से पुरुष 
और आधे से क्री हो गया और उसने स्री में विराद को उत्पन्न किया”, अर्थात्‌ 
ब्रह्म ने प्रकृति के संयोग से जो यह सम्पुर्ण जगतु रचा वह उस ब्रह्म का विराट्‌ 
रूप है | इसी विराट का पूर्णा वर्णन ऋग्वेद में3 ४ पुरुपसृक्त में पुरुष” के नाम से 
किया गया है। ब्रह्म से साक्षात्कार का अर्थ है इस विराट पुरुष अथवा जगत्‌ से 
अपनी एकात्मता अनुभव करता और यह सामाजिकता की भावना की चरम 
सीमा है । 

ऊपर के कुछ विवेचनों से प्रकृति श्नौर पुरुष का अन्तर तथा सम्बन्ध समभक 
में आ जाता है। प्रकृति कर्ता है और पुरुष अ्रकर्ता है अर्थात्‌ केवल द्र॒ष्टा है तथा 
उदासीन है । परन्तु प्रकृति कर्ता होने पर भी जड़ है और पुरुष चेतन है, अत: 
उसके संयोग के विना उसमें अपना व्यापार फेलाने की क्षमता नहीं है । इसका 
अर्थ यह है कि पुरुष निलिप्त है श्लौर स्वतन्त्र है परन्तु प्रकृति मोहमयी है और 
अपनी माया को पुरुष के सामने इस भ्रकार फेलाती है कि पुरुष उसमें आाक्षष्ट 
हो कर अपने वास्तविक निमुण और निलिप्त स्वरूप को भूल जाता है और भूल कर 
अहद्भार से प्रभावित हो कर (जो कि प्रकृति का एक तत्त्व है) अपने को ही कर्ता 
मान वेठता है तथा अपने और पराये का भेद करता है। इन्द्रियसुख तथा मन की 
कामनाओं के कारण संसार की विभिन्न वस्तुओं के प्रति मोह करता हुआ, वह, 
जिन्हें दुसरा समभता है, उनसे सद्भु्ष करता है तथा सुख और दुःख का अनुभव 
करता है । वास्तव में तो पुरुष स्वतन्त्र है क्योंकि वह ब्रह्म का स्वरूप है, इस 
कारण यह सम्पुरां प्रकृति उसी पर आश्वित एक माया-मात्र है परन्तु अमरत्व 
ओर अनन्तत्व धारण करनेवाला यह पुरुष प्रकृति की इस परिवतंनशील माया 
को सत्य समझ कर उसमें जन्म और मृत्यु को भी प्राप्त करता हुआ प्रतीत होता है । 
पुरुष और प्रकृति के अन्तंगत जो भी भेद और समानताएँ दिखायी देती हैं, उन्हीं 
के आधार पर भारत में स्लरी और पुरुष के धर्म पृथक-पृथक्‌ निर्माण किये गये हैं । 

ऊपर कहा हुआ तत्त्वज्ञान अध्यात्म के नाम से पुकारा जाता है और इसमें 
बताये गये मोक्ष के लक्ष्य पर अपने-अपने मार्ग द्वरा और अपने-अपने विषय के 
स्पष्टीकररा हारा मनुष्य को पहुँचाना सभी दर्शनों का उद्देश्य है। इसका वर्णन 
सभी धर्मग्रन्थों में है परन्तु गीता और उपनिषद्‌ तो इसी तत्व से झोतप्रोत 
हैं ।२" याज्ञवल्क्यस्मृति के अनन्त में विस्तारपृ्वंक मोक्षधर्म तथा अध्यात्म का 
वर्णन किया गया है और साथ-साथ अन्य भी विषयों पर विचार किया गया 
है । अ्रध्यात्म-विपय में याज्ञवल्वय कहते हैं “जिस प्रकार तपाये हुए लोहे से जो 
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छोटे-छोटे कण उड़ ते रे ्द स्फुलिंग कहते हैं, उसी प्रकार, यहे बात कहां 
जाती है कि परमात्मा से जीवात्मा उत्पन्न होते हैं। फिर वहाँ धर्म-अधमहपा 
काम कुछ तो आत्मा अपने झापव करता हैं तथा कुछ स्वभाव से ओर 
अ्रभ्यास से करता है | यद्यपि आत्मा सब वस्तुओं का निमित्त 
विनाशरहित, कर्ता, ज्ञान-हप, ब्रहां, गुणा, वर्शो और अज ([ अ्रजन्मा ) 
है, परन्तु शरीर ग्रहण करने से लोग उसको कहते हैं कि वह पेंदा हुआ हूं । 
जिस प्रकार सुध्टि के आदि में, वह ( आत्मा ) भाकाश, वाड्ु, तेज, जल ओर 
पृथ्वी को, जो क्रम से एक-एक गुण अधिक रखते हैं, बनाता है, उसी प्रकार 
उत्पन्न करके उनको धारण भी करता है।” फिर आत्मा का किस प्रकार से 
जन्म होता है और वह कैसा शरीर धारण करता है, इसका विस्तार से वर्णन 
करने के पश्चात्‌ तथा यह बता कर कि पआ्रात्मा की इस संसार में क्यों उत्पत्ति 
होती है, वह ईदवर होने पर भी पाप में किस प्रकार लिप्त होता है और यह सिद्ध 
कर कि वास्तव में आत्मा है तथा यह कोई भ्रम नहीं है, याज्ञवल्क्य कहते हैं -- 
“बह आत्मा अहद्धार आदि से दूषित हो कर वुद्धि में यह सन्देह करता हैं कि 
सव कर्मों के फल मिलते हैं अथवा नहीं (श्रर्यात्‌ उसे विस्मरण हो जाता हैं 
कि उसके कर्मों का फल उसे मिलता है )। उसकी यह भावना होती है कि 
ये मेरे स्री, पुत्र और भृत्य हैं और में इनका हूँ तथा हितकारक और हितविरोबी 
कार्यो में सदा विपरीत धारणा लेकर चलता है । .....इस प्रकार अविनीतात्मा 
होकर भूंठे सद्भूल्प करता हुआ कर्म, राग, द प, मोह और इच्छा से बँध जाता है ।,.. 
रजोग्रुण और तमोंगुण का परित्याग, विषयों की अभिलापा न करना और दम 
(संयम) रखना--इन सब उपायों से शुद्ध हो कर केवल सतोगुगायुक्त हो कर ब्रह्म 
की उपासना करे, तो ( वह ) मुक्त होता है |” 5६ श्रध्यात्म-तत््ब के इसी प्रकार 
के वर्णन सभी धर्मशाज्ों में प्राप्त होते हैं 
एक बात का यहाँ और प्रसद्भवश उल्लेख कर देना उचित होगा । मोक्ष- 
प्राप्ति के लिये यह आवश्यक है कि व्यक्ति पुरातया निलिप्त हो जाये। धममय 
कृत्य करते रहना ही केवल मोक्ष-प्राप्ति के लिये पर्याप्त नहीं है । धर्मकृत्य करते 
रहने से तो केवल व्यक्ति सतोगुणी होता है और जैसा ऊपर लोॉकमान्य तिलक 
के गीतारहस्य” के उद्धरण में बताया गया है कि मोक्ष-प्राप्ति के लिये, केवल 
सतोगुणी होने से काम नहीं चलता उसके लिये तो व्यक्ति को गणशातीत अवस्था 
प्राप्त होनी चाहिये अर्थात्‌ यदि सकाम कर्म किये तो स्वर्ग ही प्राप्त होगा परस्तु 
निप्काम कर्म करने से मोक्ष मिलता है। मनु का कहना है3० “वैदिक कर्म दो 
प्रकार के हँ--श्रवृत्तिपरक और निदृत्तिपरक । प्रवृत्तिकर्म से झ्राभ्युदयिक सुख 


(सांसारिक सूख अथवा स्वर्ग) प्राप्त होता है और निवृत्ति-कर्म निःश्लेयस ( मोक्ष ) 
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प्रदान करनेवाले हैं। इहलोक तथा परलोक में किसी कामना से जो कम 
किया जाता है उसे प्रवृत्त कर्म कहते हैं, परन्तु जो ज्ञानपूवेक निष्काम कर्म 
किया जाता है उसे निवृत्त कर्म कहते हैं । प्रवृत्त कर्म करने से मनुप्य को देवताश्रों 
की समानता प्राप्त हो सकती है ( स्वर्ग प्राप्त हो सकता है ) और निवृत्त कर्म 
करने से मनृप्य पतद्नमभृतों का अवलद्भनन करता है गर्थात्‌ मोक्ष पाता हैं ।” 
छान्‍्दोग्योपनिपद्‌ में देवयान और पितृयान दो मार्गों का वर्णन है जिनमें से 
एक मार्ग से जानेवाले श्रर्थात्‌ वें जो वन में श्रद्धा और तप--इनकी उपासना 
करते हैं, संसार में कभी नहीं लौटते और ब्रह्म को प्राप्त हो जाते हैं तथा दूसरे 
मार्ग से जानेवाले भ्रर्थात्‌ जो ये गृहस्थ लोग इप्ट, पूर्त और दत्त--ऐसी उपासना 
करते हैं वे वहाँ कर्मो के क्षय होने तक रह कर फिर उसी मार्ग से जिस प्रकार 
गये थे उसी प्रकार लौटते हैं ।१८ जो यज्ञ अर्थात्‌ कर्म है वह स्वर्ग 
देनेवाला है?* और योग अर्थात्‌ तप मोक्षदायक हैँ | इसलिये बज्ञ से तप 
श्रेप्ठ बताया गया है ** और इसी कारगा संन्‍्यासी का स्थान और महत्व सबसे 
अचा हे । 

अध्यात्म के जिस ज्ञान का ऊपर वर्णान किया गया है, उसका नाम 
उपनिपदों द्वारा विद्या" दिया गया हैँ। केनोपनिपद्‌ में४ वाक्य हैं कि “व्रिद्या 
से अमृतत्व प्राप्त करता है” तथा मुण्डकोपनिपद्‌, इ्वेताश्वतरोउपनिपद्‌, 
ईद्योपनिपदु * तथा अन्य स्थानों पर भी “विद्या? शब्द का यहीं अर्थ है। इसी 
विद्या की अ्रन्तरतम अनुभूति को भगवदुगीता में ज्ञान! कहा है । श्रीकृष्ण कहते 
हैं53 “तु दोपद्ृप्टि से रहित भक्त को यह परम गोपनीय विज्ञान सहित ज्ञान 
ठीक प्रकार से समकारऊँगा जिसकी जान कर तू दुःखरूपी संसार से मुक्त हो 
जायेगा ।” फिर गीता के अन्त में बह कहते हैं, “कुन्तीपुत्र ! श्रन्तःक रण की घुद्धि- 
रूप सिद्धि को प्राप्त करनेवाला मनुष्य जिस प्रकार से सच्चिदानन्दधन ब्रह्म को 
प्राप्त करता है, जो ज्ञानयोंग की पराकाप्ठा है--उसको तू सुभमें ही संक्षेप में 
जान ।” ज्ञान-मार्ग में भी ज्ञान! शब्द आध्यात्म ज्ञान का हीं दोतक है और 
जब उपनियदों को श्रुति का 'ज्ञानकाण्ड' भाग कहा जाता है तब उपनियदों में 
प्रमुख-रीति से ब्रह्मनान का वर्गान होने के कारण वहाँ भी ज्ञान! शब्द का 
यही अर्थ अभिप्रेत हैं । 

जो इस प्रकार ज्ञानी व्यक्ति है उसका बर्णान गीता में कई स्थानों पर आया 
हैं ।४४ परन्तु बारहवे श्रव्याय में जो भक्त का वर्णान हैं हमारे विषय की 
दृष्टि से सबसे अधिक उपयुक्त होने के कारगर वही यहाँ दिया जाता है । “'जों किसी 
से द्वेप नहीं करता, जो सबके साथ मित्रता का वर्ताव करता है, जो छृपालु है, 
जो ममत्व वृद्धि ओर अहद्धार से रहित है, जो दुःख और सुख में समान एवं 
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क्षमाशील है, जो सदा सन्तुष्ट, संयमों तथा हृढ़निशत्रयी है, जिसने अपने मन 
और बुद्धि को मुझमें अपर कर दिया है बह मेरा योगी भक्त मुभको प्यारा है । 
जिससे न तो लोगों को कष्ट होता है और न जिसे लोगों से कष्ट होता है, जो 
हपे, क्रोध, भय और विपषाद से अलिप्त है, वही मुभको प्रिय है। मेरा वही भक्त 
मुझे प्यारा है जो निरपेक्ष, पवित्र और दक्ष है ( श्र्थात्‌ किसी भी काम को 
आलस्य छोड़ कर करता है ), जो उदासीन है, जिसे कोई भी विकार डिगा नहीं 
सकता और जिसने सब काम्य-कर्म छोड़ दिये हैं। जो न आनन्द मानता हैं, 
न द्वेष करता है, जो न झ्योक करता है और न इच्छा रखता है, जिसने शुभ 
और अग्ुभ फल छोड़ दिये हैं वह भक्तिमान्‌ पुरुष मुभको प्रिय हैं। जिसे 
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हैं और जिसे आसक्ति नहीं है, जो कुछ मिल जाये उसी में सन्तुप्ट है एवं 
जिसका चित स्थिर है, जो अनिकेत है (अर्थात्‌ जो किसी स्थान-विशेष से बंधा 
अथवा उसमें आसक्त नहों है), वह भक्तिमान्‌ पुरुष मुझको प्यारा है (” इसी प्रकार 
के श्रेष्ठ अवस्था पर पहुँचे हुए व्यक्ति को भारत में समाज-जीवन का उत्तरदायित्व 
संभालने का अधिकारी माना गया है*" और इसी प्रकार के व्यक्ति को धर्म- 
अधरम के विवेचन का भी अधिकार दिया गया है ।४* 

मोक्ष-प्राप्ति के चार प्रमुख मार्ग बताये गये हँ--ज्ञान, कर्म, भक्ति और योग । 
सभी ग्रस्थों ने थोड़े-बहुत रूप में इन चारों मार्गों का वणन किया है | जेसा ऊपर 
बताया गया, 'ज्ञान” शब्द का अर्थ है अध्यात्म अर्थात्‌ व्यक्ति को जीवन में धीरे-धीरे 
इस बात की अनुभूति कि यह संसार मिथ्या है और उसका इस दायय-जगत्‌ से 
कोई सम्बन्ध नहीं अतः निलिप्त भाव से जीवन व्यतीत करने की वृत्ति और 
परत्रह्म में श्र्थात्‌ सम्पूर्ण विश्व से एकता की अनुभूति ज्ञान! है। अ्रध्यात्म का 
अर्थात्‌ ज्ञानमार्ग का वर्णन ऊपर किया ही गया हैं, अतः उसे यहाँ दहराने की 
आवश्यकता नहीं । कर्म” शब्द को यज्ञ' के अर्थ में प्रयुक्त किया जाता है 
और यज की निरुक्त में परिभाषा है--'दिवपूजा, सद्भतिकरण और दान” श्रर्थात्‌ 
ऐसे सब धर्ममय कर्म जो लोकसंग्राहक हों। इस अर्थ में सम्पूर्ण धर्मकृत्य जो 
कर्तव्य, त्याग, समर्पण (दान), समाज के सभी अज्धभों के समस्वय और सद्भूटन 
(सज्तिकरण) तथा परबरह्म की उपासना ( पूजा ) पर आधारित हैं, कर्म” के 
श्रस्त्गत आते हैं। आगे का सम्पूर्ण निबन्ध ही इसी 'कर्ममार्ग/! करा एक विस्तृत 
विवेचन है और यज्ञों के विषय में विस्तार से इसी अध्याय में श्रागे विचार 
किया जायेगा |४४ “भक्ति! शब्द श्रद्धा के समानाथैक है। नारदपुराण में*< दोनों 
शब्दों को पर्यायवाची के रूप में प्रयुक्त करते हुए कहा है कि “सभी धर्म श्रद्धापूर्वक 
करने पर मनोरथ और फल देनेवाले होते हैं | श्रद्धा से सश्ञी' कल सिद्ध डोसा 
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है तया श्रद्धा से हरि सन्तुप्ट होते हैं । भक्ति भी भक्तिपूर्वक (श्रद्धापूवंक) करनी 
चाहिये तथा कर्म भी भक्तिपूर्वक करने चाहिये | हें द्विजोत्तम | श्रद्धाविहीन कर्म 
सिद्ध नहीं होते ।” इस प्रकार भक्तिमा्ग का अर्थ श्रद्धापुवंक भगवान्‌ को सब 
कुछ समपित करने की भावना है । भवित का यह भाव कई प्रकार से प्रकट होता 
है जैसे (नवधा भक्ति) माधुय॑माव, दास्यभाव, सख्यमाव तथा वात्सल्यभाव आदि । 
यशोदा की भवित वात्सल्यभाव से परिपूर्ण थी, श्र्जत की भक्ति सखाभाव प्रधान थी, 
राथा की भवित में माथुयं भाव तथा हनुमानजी की भक्ति दास्यभाव प्रवान थी । 
इस प्रकार पारिवारिक और सामाजिक जीवन के सभी सम्बन्धों को भगवड्भवित 
के रूप में भारत में ग्रहण किया गया है और इस प्रकार के सभी सम्बन्ध श्रेप्ठ 
हैं जिनमें निप्काम भाव से दूसरे के सामीप्य और सेवा की भावना हो तथा ऐसे 
सच सम्बन्ध भगवान्‌ की ओर ही ले जानेवाले हैं। भव्तिमार्ग के व्यक्तीकरण 
तथा विकास का साधन है, देवपूजा और तीर्थ॑यात्रा तथा इनका भी वर्गान इसी 
अध्याय में श्रागें किया जायेगा ।४९ सबसे अन्तिम मार्ग योग! का हैं। योग 
का अर्थ इन्द्रियमंयम हैं ।० योगसूत्र में भी कहा है--योगश्चितव॒तिनिरोब: । 
योग का वर्णन हारीत और दलक्षस्मृति के सातवें अध्याय में, गीता के छठवें 
अध्याय में तथा अन्य इतिहास-पुराण ग्रन्थों में भी किया गया है । इसके आठ अद्ठ 
हैं* यम, नियम, आसन, प्रारगायाम, प्रत्याहार, घारणा, ध्यान और समाधि । 
मोक्ष के लिये उपयोगी होने के कारण इसका अभ्यास वानप्रस्थ और संन्यासी 
के लिये श्रावदयक बताया गया है । 
यह सभी मार्ग मोक्ष की ओर समान रूप से ले जानेवाले हें । इन चारों 
मार्गों का समन्वयात्मक विश्लेषण गीता में किया गया है। पहले कर्म और ज्ञान 
का समन्वय है ४ अर्जुन प्रदान पूछते हैं कि “हू कृष्णा ! आप (कभी) कर्मों के 
संन्यास की और फिर (कभी) कर्मंयोग की प्रशंसा करते हैं । इसलिए इन दोनों 
मेंसे कौन सा एक निश्चित रूप से कल्याणकारी है, यह मुझे वताइए 2? 
श्रीकृष्ण उत्तर देते हैं “क्रमे-सन्यास (ज्ञान) और कर्मयोग (कर्म)--ये दोनों ही 
निःश्रेयसकारी हैं परन्तु इन दोनों में भी कर्म-सत्यास से कर्मयोग (साथन में सुगम 
होने से) श्रेष्ठ हैं। हें महावाहु ! जो पुरेष न दंप करता हैं और न ग्ाकांक्षा 
करता है वह (कर्ममोगी) सदा संत्यासी ही समझने योग्य है क्योंकि निष्व॑न्ध 
(राग-हेप आदि से रहित) पुरुष सुखपूर्वक (संसार के) बन्धन से मुक्त हो जाता 
है । उपर्युक्त सांख्य (संन्यास) और (कर्म) योग को मूर्ख लोग पृथक्‌-पृथक फल 
देनेवाला कहते हैं, न कि पण्डितजन क्योंकि (दोनों में से) एक में भी सम्यक प्रकार 
से स्थित व्यक्ति दोनों का फल प्राप्त करता है। सांख्यों (ज्ञानयोगियों) द्वारा जो 
स्थान प्राप्त किया जाता है (कर्म) योग द्वारा भी वहीं पहुँचा जाता है । इसलिये 
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जो पुरुष ज्ञानयोग और कर्मंगोंग को एक-हूप म॑ देखता वही (यथार्थ) देखता 
है ।” अगले अध्याय में जहाँ ध्यानयोग का वर्णैत किया गया है वहीँ जान आर 
कर्म की योग से एकता प्रदर्शित की गयी है--“मृनि के लिये योग की प्राप्ति में 
(निष्काम) कर्म ही हेतु कहा जाता है और उस योगारूढ़े उप के लिये छम 
(शान्ति श्रथवा ज्ञान) ही (उसके योगारूढ़ होने का) कारण बताया जाता है [! 
इसके भी आगे इन तीनों का भक्ति के साथ समस्वय किया गया हैं।** “उस 
परमात्मा को कितने ही मनुष्य तो शुद्ध हुयी सूक्ष्म बुद्धि से ध्यान के द्वारा हृदय 
में देखते हैं (योग), अन्य कितने ही सांख्ययोग (ज्ञान) के द्वारा श्लौर हूसर कितने 
ही कर्मयोग के हारा देखते हैं । परल्तु इनसे दुसरे स्वयं इस प्रकार न जानते 
हुए दूसरों से सुन कर ही उपासना करते हैं (भक्ति) और वे श्रवशपरायण पुरुष 
भी मृत्यु का अ्वलद्भन कर जाते हैँ ।” नारदपुराण में तया हारीतस्मृति में भी 
इन चारों मार्गों की एक्रता वरित है ।*" नारदपुराण में कहा हैँ तच्वन्नान 
का विचार करनेवालों का कहना है कि ज्ञान से मीक्ष प्राप्त होता हैं । यह जो 
ज्ञान है उसका मूल भक्ति है तथा भक्ति कर्म! करनेवालों को होती है । जिसने 
सहस्नों जन्मों में विविध यज्ञ, दान, तीर्य॑बात्रा आदि (कम) किये. हैं, उसकी हरि 
में भक्ति उत्तन्न होती है। भक्ति के लेशमात्र से अक्षय धर्म उत्पन्न (प्राप्त) होता है 
तथा इस परा श्रद्धा (भक्ति) से सब पाप नष्ट हो जाता है तथा इन पापों के नप्ट 
होने से बुद्धि निर्मल होती है और इस वुद्धि को ज्ञानी लोग ज्ञान! शब्द से जातते 
हैं । ज्ञान को मोक्ष देनेवाला कहा गया है तथा वह ज्ञान योगियों को होता है । 
योग भी कर्म और ज्ञान के भेद से दो प्रकार का कहा गया है। कर्मयोग के बिना 
मनुष्यों का ज्ञानयोग सिद्ध नहीं होता इसलिये कर्मयोग में लगा हुआ व्यक्ति श्रद्धा 
से हरि की पूजा करे |” हरीतस्मृति में भी ज्ञान, योग (तप) और कर्म की 
एकता वतायी गयी है--“जैसे घोड़े के बिना रथ तथा सारथि के बिना घोड़े 
निरथंक हैं, इसी प्रकार तप (योग) और विद्या (ज्ञान) दोनों सम्मिलित हो कर 
(संसार-रोग की) औपधि हैं । जैसे मीठे से युक्त अन्न तथा अन्नयुक्त मीठा तथा 
जैसे दोनों पद्ढों से पक्षियों की गति होती है इसी प्रकार ज्ञान और कर्म से शाइवत 
ब्रह्म की प्राप्ति होती है।” ऐसा कहना ठीक होगा कि यह चार भार्ग, चार 
श्राश्नमों के अतीक जैसे ही हैं। 'संन्यास' तो ज्ञान का प्रतीक है ही, 'वानप्रस्थ” भी 
तप और याग का प्रतीक है, गृहस्था कर्ममार्ग का आश्य-स्थान है तथा 
ब्रह्म के प्रति श्रद्धा और भक्ति का उदय ब्रह्मचयाश्षम के द्वारा होता है । 
जिस प्रकार संन्यास उन चारों आश्र॒मों का अन्तिम , साध्य है, उसी प्रकार अ्रव्य 
तीन मार्ग के द्वारा भी श्रन्त में ज्ञान की ही उपलब्धि होती है और ज्ञान की 
अनुभूति होने के पहचात्‌ व्यक्ति का युनज॑स्म नहीं होता । मनु का कहना है" ६ 
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“इन सब (मोक्षसाधन कर्मों) में आत्मज्ञान ही श्रेष्ठ कहा है, वह सब विद्याश्रों में 
प्रधान हैं और उससे ही मोक्ष मिलता है ।” गीता ने सबंसाधारण व्यक्ति के 
लए सुगम होने के कारण कर्मंयोग की श्रेप्ठता बतायी' है परन्तु ज्ञान को उसमें 
भी श्रेप्ठ स्थान दिया गया है। “ह परल्तप ! द्र॒व्यमय यज्ञ की अपेक्षा ज्ञानमय 
यज्ञ अत्यन्त भ्रेप्ठ है, क्‍योंकि है पार्थ | सस्पूर्णे कम ज्ञान में समाप्त (विलीन) हो 
जाते हैं | उस ज्ञान को तू समझ । आदरपूर्वक देण्डवत्‌ करने, प्रइन करने और 
सेवा करने पर ज्ञानी तत्वदर्शी तुझे उस तत्त्वज्ञान का उपदेश देंगे जिसको जान 
कर फिर इस प्रकार तुझे मोह नहों होगा तथा पाण्डव ! जिस ज्ञान के द्वारा 
तू निःश्षेप भाव से सम्पूर्ण भूतों को पहले अपने में और पीछे मुझमें (परमात्मा में) 
देखेगा | यदि तू सब पापियों से भी अधिक पाप करनेवाला है तो भी तू ज्ञान-हूप 
नौका द्वारा निःसन्देह सम्पूर्ण पापों को भली भाँति लाँव जायेगा । क्योंकि श्रर्जन ! 
जैसे प्रज्ज्वलित अ्रग्नि इंवन को भस्म कर देती है, वैसे ही जञानरूप अग्नि सम्पूर्ण 
कर्मों को भस्मीभूत कर देता है। इस संसार में ज्ञान के समान पवित्र करनेबाला 
कुछ भी नहीं है । उस ज्ञान को कितने ही काल से योगसिद्ध मनुष्य अपनी आत्मा 
में पा लेता है। जितेन्द्रिय,, तत्पर और श्रद्धावान्‌ मनुष्य को जान प्राप्त होता है 
तथा ज्ञान को प्राप्त कर वह तत्काल ही परम शान्ति प्राप्त कर लेता है ।7!५० 

इस प्रकार मनृुप्य का लक्ष्य भारतीय विचारधारा, में मोक्ष” रखा गया है । 
अ्रत: यह स्वाभात्रिक ही है कि यदि मनुप्य उस लक्ष्य की ओर बढ़ता है अर्थात्‌ 
धीरे-धीरे कामनाओं और स्वार्थ को कम करते हुए निलिस्तता की ओर बढ़ता 
है वो यह उसकी उन्नति” है, और यदि वह इससे विपरीत दिश्षा में जाता है 
तो वह उसकी अ्रवनति” है | इसी प्रकार उस “मोक्ष” की ओर जितना अधिक 
बढ़ता जाता है उसी मात्रा में व्यक्ति अपने अन्दर अधिक श्रेप्ठ कार्य करने की 
तथा अधिक उन्‍्तत, महत्वपूर्ण और उत्तरदायी स्थान प्राप्त करने की योग्यता 
तथा अधिकार प्राप्त करता जाता है। अतः भारतीय धारणा में व्यक्ति श्रथवा 
समाज की उन्नति! अथवा व्यक्ति की अथवा किसी वर्ग की क्रिसी क्राम को 
करने की थयोग्यता' अथवा अधिकार' श्राध्यात्मिक अ्र्थ का वोधक है, भौतिक 
श्र्थ का अर्थात्‌ धन, पद और प्रतिप्ठा में श्रेष्ठता का नहीं । इस प्रकार जब यह 
कहा जाता हैं कि ब्राह्मण को शिक्षा देने का अथवा क्षत्रिय को राज्य करने का 
अधिकार है श्रर्थात्‌ वह यह कार्य करने की योग्यता! और पात्रता” रखते हैं 
तो उसका अर्थ यह है कि उनकी इतनी आध्यात्मिक उन्नति हो चुकी है अश्रवा 
उनमें इनने गुण हैं क्रि वरह इन कामों को युचारु रीति से कर सके जिससे वह 
समाज का कल्याण, विकास और उन्नति करने में समर्थ हों । 

भारतीय विचारधारा में यह उन्नति त्रिगुण के सिद्धान्त के रूप में वरित 
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है श्र्थात्‌ तमोगुण से रजोग्रुण, रजोंगुण से सतोग्रुण श्र सतोगुण से ग्ुणातात 
प्र्थात्‌ निगुंणा अवस्था की प्राप्ति व्यक्ति की उन्नति है और इसके विपरीत परिवतेन 
उसकी अवनति है । इस प्रकार जो व्यक्ति तमोगुणी है उसमें भिन्न प्रकार का कार्य 
करने की 'योग्यता' है, जो रजोंगुणी है वह कुछ अन्य कार्य ठीक प्रकार से कर 
सकते हैं और जो सतोगुणी हैं उनके लिए अन्य कोई कार्य ही सफलतापूर्वक 
करना सम्भव होता है। भारतीय विचार में विभिन्न व्यक्तियों का विभिन्न कार्य 
करने का अधिकार” इसी सिद्धान्त पर झ्राधारित है । मनुस्मृति में" इन तीनों 
गुणों का पूर्ण वर्णन है। 'सत्व, रज और तम, इन तीनों को मनुष्यों के गुण 
समभना चाहिये । महान्‌ ब्रह्म इन तीनों गुणों से सब पदार्थों में व्याप्त हो कर 
स्थित हैं। इन गुणों में से जीव के शरीर में जो गुण पूर्ण रीति से होता है 
ही उस शरीरधारी जीव को अपने लक्षणों से युक्त करता है। सतोगुण से 
ज्ञान, तमोगुण से अनज्नान और रजोगुण से राग-हैप होता है । सब भूतों के श्राश्चित 
देह में ये गुण व्याप्त रहते है । आत्मा में जो कुछ प्रीतियुक्त अर्थात्‌ क्लेणरहित 
सुखादि दिखायी दें उस प्रशान्त और निर्मेल को सतोग्रण समझना चाहिये और जो 
कुछ आत्मा को अप्रसत्तताकारक और दुख से संयुक्त दिखायी दे तथा देहवधारियों 
में सदा विषयों की अभिलाषा उत्पन्न करे उस सतोग्रुण के नष्ट करनेवाले को 
रजोगुण समभना चाहिये । जो मोह से युक्त हो (अर्थात्‌ जिसमें सत्‌ और असत्‌ 
का वित्रेक न हो), जो विपयों (भोगों कोन तो स्पण्ट रूप से प्रकट कर 
सके, न उनके विषय में तर्क कर सके और न उन्हें ठीक से समझ सके, उसे 
तमोगूरा समझना चाहिये। तीनों गुणों के द्वारा जो उत्तम, मध्यम और अधम 
ल होते हैं उन्हें पूर्ण रीति से कहता हूँ। वेदाभ्यास, तप, ज्ञान, शौच, इन्द्रिय- 
संयम, धर्मानुष्ठहान और आत्मा का ध्यान ये सब सतोगुण के लक्षण हैं। 
फल के लिये- कर्म में रुचि, धैर्यरहित होता, निपिद्ध कर्म करना और निरन्तर 
विपय-भोग में लिप्त रहना--थ्रे रजोग्रण के लक्षण हैं। लोभ, निद्रा, श्रधीरता, 
क्रूरता, नास्तिकता, आच्यर का लोप, याचता का स्वभाव और प्रमाद, ये तमोगुण 
के लक्षण हैं । भूत, भविष्य और वर्तमान तीनों काल में विद्यमान इन सत्त्व आदि 
गुणों के ये ऋ्रमपूवंक संक्षिप्त लक्षण हैं, ऐसा समभझाना चाहिये । जिस कार्य के कर 
लेने पर, करते समय अथवा करने के पूर्व व्यक्ति लज्जित हो, बह तमोग्रण का 
लक्षण हूं । मनृष्य जिस कार्य से इस लोक में अधिक ख्याति की इच्छा करता 
ओर जिसके सिद्ध न होने पर दु:खी नहीं होता वह राजस कम है। जिस सम्पूर्ा 
काय से मनुष्य ज्ञान भ्राप्त करने की इच्छा रखता है, जिसके करने रने पर लज्जित 
नहीं होता और जिससे आत्मा सन्तुष्ट हाता हें, यह सतोगुण का लक्षण 
तर्माइर का लक्षण काम, रजोगुण का अर्थ और सतोगुण का लक्षण धर्म होता 
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है, इनमें काम से अर्थ और अर्थ से धर्म श्रेष्ठ है।” गीता में भी तीनों गुणों का 
े वर्णन है ।"* भारतीय विचार में जहाँ कहीं गुण” छाब्द का प्रयोग 
गाता है, वहाँ इसी अर्थ में साधारणतया आता है । 

व्यक्ति की यह उन्नति चित्तगुद्धि पर अवलम्बित है | जिस-जिस मात्रा में 
व्यक्ति की बुद्धि बुद्ध होती जायेगी अर्थात्‌ सांसारिक जीवन का प्रभाव कम होता 
जायेगा उसी-उसी मात्रा में व्यक्ति की बुद्धि स्वार्थरहित और निप्कलुप होती 
जायेगी तथा व्यक्ति श्रपने ब्रह्म-प्राप्ति की लक्ष्य की ओर बढ़ता हुआ गुणोत्कर्प करता 
जायेगा । चित्त बुद्धि के साधन हैँ * ---जब, सच्ध्या, सत्सद्भ, स्वाध्याय, देवपुजा, 
तीर्थैथात्रा, दान, व्रत अथवा उपवास, तप और यज्ञ | जप और सन्ध्या दो 
साथन हैं जिनसे व्यक्ति की वृद्धि सांसारिक श्रर्थात्‌ स्वार्थपूर्ण जीवन से हट कर 
धीरे-धीरे परमार्थ में लगती है और सांसारिक स्वार्थ की कमी होने के कारण 
लोककल्याण की भावना उत्पन्न होती है। सन, वसिण्ठ, विष्णुधर्मसूत्र, शड्ड, 
संबतें, याज्ञवलवय ने ऐसे बहुत-से मन्त्रों का जप बताया है जो विविध प्रकार के 
पापों को दूर करनेवाले हें$ " अर्थात्‌, उनका यदि उचित अर्थ स्पप्ट हों, तो वह 
मन्त्र पापों से मनुष्य को वर्जित करते हूँ तथा पुण्य की ओर मनुष्य के चित्त को 
आकपित करते हैं। परन्तु सभी मन्त्रों में गायत्री का जप सबसे श्रेप्ठ माना गया 
है ।६ * गायत्री-जप की श्रेप्ठता का कारण बृह॒दारण्यकोपनिषद्‌ में बताया है। 
बहाँ गायत्री का श्रर्थ निरुक्त से स्पप्ट भी किया गया है कि गय! अर्थात्‌ प्राणों का 
त्राण (रक्षा) करनेवाली गायत्री है अर्थात्‌ यह मनुप्य को ब्रह्म-प्राप्ति की ओर 
लगाती है ।*३ स्मृतियों ने सब्य्या को दो वार अर्थात्‌ प्रातः और सायडूगल 
तथा कहीं-कहीं तीन वार भी आवश्यक बताया है। सन्ध्योपासना का कारण 
याज्ञवल्कस्मृति में वशित है ४--“रात व दिन में जो पाप अनजाने होता है 
बह तीनों काल की सन्ध्या करने से दूर हो जाता है |” 

शुभ विचारों के सहवास के माध्यम से व्यक्ति के विचारों और जीबन में 
परिवर्तन करना तथा उसके अन्दर के दुगुंणा हटाते हुए उसके अन्तर में छुद्धता 
आर पवित्रता निर्माण करने के साधन हें--स्वाध्याय और सत्सज्भति। एक 
में सदुग्नन्थीं का सहवास बताया गया है तथा दूसरे में सत्पुरुषों का, श्र्यात्‌ ऐसे 
व्यक्तियों का जो स्वयं निर्मल बद्धि तथा निर्मल चरित्रवाले हों और जिनमें कलप की 
थाड़ी-भा मात्रा न हो । सतश्षास्त्रों के पढ़ने पर बहुत जोर दिया गया है ७ और 
असतृशारसत्रो का पठन एक उपपातक है ६३ आपस्तम्बबमेंसत्र में 5० तंत्तिरीय 
आरण्यक (२]१४।३) का उद्धरुगा दिया गया है--स्वाध्याय ही तप है ।!! 
दक्षस्मृति में दिन के आठ भाग में से तीन भाग स्वाध्याय के लिये बताये गये 
हें ।६८ मनुस्मृति, याज्नवल्वयस्मृति, तथा अत्रिस्मृति में भी गृहस्थथर्म में स्वाध्याय 
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पर बहुत बल दिया गया है ।३ ९ स्वाध्याय के श्र॒न्तर्गत धर्मंगास्त्रों का अध्ययन 
बताया गया है और यह इसलिये है कि घर्मंशात्रों के नित्य अध्ययन से धर्म के 
प्रति श्रद्धा और अधर्म के प्रति अश्रद्धा स्वाभाविक रूप से जागृत हो सकती हैं ।४९ 
जिस प्रकार स्वाध्याय में सदग्रत्थों का संसर्ग रहता है, उसी प्रकार सत्मज्भ में 
सत्युरुषों का साथ होता हैं जिनकी सद्भूति से बुद्धि निर्मल हो जाती है । गरुड़पुराण 
में कहा है? “महापुरुषों के साथ सद्भ करना चाहिये क्योंकि सन्त विपयासक्ति 
की औषधि हैं । सत्सज्भ और विवेक, ये दो तिल तयन हैं । जिस मनुष्य के ये 
नहीं हैं, वह अच्धा है और वह कुमार्गगामी कैसे नहों होगा।” वारदपुराण में 
है* ६..." “भक्ति भगवदुभक्त के साथ रहने से उत्पन्न होती है भर वह सद्भ पूवे 
सश्चित सुकर्मों के द्वारा मनृप्य को प्राप्त होता है। रवि किरणों के जाल से दिन 
में बाहर के अन्धकार को नष्ट कर देता है तथा सन्त शुभउक्तिरुपी किरगों से 
अन्तर के अ्रन्धकार को सबंदा नष्ट करते हैं ॥” 

भक्ति उत्पन्न करने के साधन हैं देवपुजा तथा तीर्थयात्रा । और भक्ति उत्तन्न 
करने के कारण यह भी मनुण्य की बुद्धि को बुद्ध करनेवाले हैं। देवपूजा से 
देवता का साल्निध्य प्राप्त करने की इच्छा होती हैं तथा देवताओं के. ग्रुणों को 
जीवतत में लाने की वृत्ति उत्तन्न होती है। नारदपुराण के तीसवें अध्याय में गुलक 
नाम के एक बहेलिये की कथा है जो मन्दिर में चोरी करने के निम्मित्त गया 
शोर जिसने वहाँ के पुजारी को बाधा-स्वरूप समझ कर उसे मारने का प्रयत्न 
किया । उस समय “हरि के सान्निब्य-मात्र से सत्सद्भ के प्रभाव के कारण उस 
बहेलिये के सब पाप नष्ट हो गये ओर उसे अनुताप हुआ” । देवपूजा का एक 
वृहत्‌ स्वरूप तोयबात्रा है। तीय॑ग्ात्रा में व्यक्ति सभी स्थानों के देवताश्रों की, पूजा 
करता है जिसके कारण सम्पूर्ण समाज की एकात्मकता करा ज्ञान होता है और अनुभव 
होता है कि सभी देवताओं में तथा सभी व्यक्तियों में वही परमात्मा विद्यमान है । 
इस प्रकार से व्यक्ति एक देवता की साकार उपासना से सभी देवताश्रों में निवास 
करनेवाले परत्रह्म के ज्ञान की ओर बढ़ता है तथा बृहद्‌ जीवन का परिचय करता 
हुआ स्वार्थ से परमार्थ की ओर अधिक सरलता से प्रगति कर सकता है। साधु- 
सनन्‍्तों के समागम के कारगा भी तीर्थयात्रा व्यक्ति की उन्नति का एक साथन है। 
प्राकृतिक सौन्दयं के मध्य में स्थित होने के कारण व्यक्ति का वहाँ जाना 
उसके मन पर पवित्रता का तथा उच्चता का प्रभाव निर्माण करता है [४ 3 
“पवित्र स्थानों से सम्बन्धित परम्परा के कारण, यात्रियों के संयमित जीवन के 
कारण, महात्माओं झौर दाश॑निकों के सहवास के कारण तथा तीों के सम्पूर्ण 
वातावरण के कारण यात्रियों के लिये यह सरल हो जाता था कि वह एक ऊँचा 
आध्यात्मिक स्तर प्राप्त कर ले । इन सव बातों के कारण उनमें (यात्रियों में। 
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एक श्रद्धा का भाव जागृत होता था जो कि उनके तीर्थयात्रा से लौंट झाने के 
बहुत समय पश्चात्‌ तक जीवित रहता था । तीर्थ॑यात्रा के द्वारा सर्वंसाधारगण 
व्यक्तियों को स्वाथंपूर्ण जीवन से दूर हटने का तथा उच्चतर और अ्रधिक्त 
स्थायी नैतिक और आध्यात्मिक मूल्यों के विपय में सोचने का उत्साह पैदा होता 
थ्रा ।!”०४ तीर्थों में प्रत्येक तीथ का वर्णन करते समय उसी तीर्थ को सर्वश्रेष्ठ 
ओर सब तीर्थो से ऊपर बताया है। भारतीय पद्धति की यह विश्ेपता है कि 
जिस देवता का, अ्रथवा जिस व्रत का, अथवा जिस मार्ग का, अथवा जिस तीथ॑ 
का जिस समय वर्णान किया जाता है, उस समय उसी को सर्वोच्च स्थान पर 
प्रतिप्ठित कर दिया जाता है ।*० यह अतिशयोक्ति इसीलिये है कि व्यक्ति को 
चाहे किसी देवता में भक्ति हो, चाहे वह किसी तीर्य का सेवन करे अथवा किसी 
ज्रत का साधन करे, परन्तु क्योंकि सभी एक ही मार्ग पर ले जानेवाले हैं 
इसलिये सभी को श्रेप्ट समझ कर यदि व्यक्ति आग्रहपुर्वक अपने-अपने मार्ग में 
थद्धापृवेक लगा रहता है और उसके द्वारा उन्नति करता है तो वही श्रेयस्कर है । 
उदाहरण के लिये महाभारत के वनपत् में ही विभिन्न तीर्थो--क्रुरुक्षेत्र, पृश्रृदक, 
पुप्कर आदि की अ्रतिथयोक्तिपुर्ण प्रशंसा है ।$६ मत्स्य, कूर्म, स्कत्दर और पद्म 
पुराणों में प्रयाग की भी महिमा गायी गयी है तथा काशी और अन्य बहुत से 
तीर्थों की भी । तीयों का ऐसा गुण भी वरित किया गया है कि मानो उन 
तीर्थों के स्मरण, दर्शन अ्रथवा स्तान-मात्र से घोरतम पापी भी पापों से मुक्त 
हो मोक्ष प्राप्त कर लेगा । मत्स्यपुराग्ग में प्रयाग का माहात्म्य बताते हुए कहा 
है कि “उस तीर्थ के दर्शन से, नाम-सद्जीतंन से तथा मिट्टी के स्पर्श से नर पायों 
से छूट जाता है ।””5७ लिज्धपुराण का कहना है कि?* “चाहे चित्त वियय्र में 
गमक्त हु ओर चाहे व्यक्ति का धर्म के प्रति प्रेम नप्ट हो गया हो परन्तु 
इस क्षेत्र (काशी) में मरते पर संसार में पुनर्जन्म नहीं होगा ।” ऐसा करने का 
कारण यह है कि कैसा भी व्यक्ति क्‍यों न हो वहाँ के धामिक वातावरण तथा 
वहाँ के सत्मज्भ के कारणा उसके मन पर वबुछ-न-कुछ घुद्धिकारक परिणाम 
अवश्य होगा । परन्तु जहाँ तीर्थ॑यरात्रा पर बहुत जोर दिया गया है वहाँ भारतीय 
संस्कृति के सिद्धान्तों के अनुरूप समाज-व्यवस्थापकों ने यह भी ध्यान रखा है 
कि कहीं व्यक्ति को यह भ्रम न हो जाये कि केवल तीयथ॑यात्रा आदि कर लेने पर 
उसके कर्तव्यों की इति-थ्री हो जाती है। इस कारण तीर्थों की अ्रतिशयोक्तिपूरां 
महिमा के साथ इस वात को भी वलपूर्वक्र कहा गया है कि चाहे कितनी ही 
तीथ॑यात्रा की जाये परन्तु जब तक व्यक्ति ग्रुणहीन रहेगा तब तक बह तीथ॑यात्रा 
निप्फल ही होगी । स्कन्दपुराण तथा पद्पुराण का कहना है कि “जो लोभी, 
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चुगलखोर, क्रर, दम्भी और विषयलाोलुप हैँ वह सम्पूर्ण ताथा मे स्नान करके 
भी पापी और मलिन ही वना रहता है। केवल घरीर का मेल छुड़ाने से मनुप्य 
निर्मल नहीं होता, मन का मैल घुलने पर ही वह अत्यन्त निर्मल हांता हैं । 
जलचर जीव जल में ही जन्म लेते और उसी म मर जाते है, किच्तु इसस व 
स्वर्ग में नहीं जाते क्योंकि उनके मन का मैल नहीं घुला रहता । विषयों 
में जो अत्यन्त आसक्ति होती है, उसी को मावसिक मल कहते हैं 
विपयों की ओर से वैराग्य हो जाना ही मन की निर्मेलता है | दान, यज्ञ, तेपस्था, 
बाहर-भीतर की शुद्धि और शास्त्रजान भी तीय॑ ही हैं। यदि अच्त:करण का 
भाव निर्मल हो तो वे सब-के-सव तीथ हैं। जिसने इच्दिय-समुदाय को वक्ष में 
कर लिया है वह मनुप्य जहाँ-जहाँ निवास करता है वहीं-बहीं उसके लिये 
कुरुक्षेत्र, नैमिषारण्य, पुष्कर आ्रादि तीय॑ प्रस्तुत हैं ।!** वामनपुराण“” ने रूपक 
के रूप में कहा हैं कि “आत्मा नदी है, (तथा वहाँ) संयम का पुण्य तीर्थ हैं, सत्य- 
रूपी जल है, जो शील और शम (काम-क्रोधादि के शमन) से युक्त है। उसमें 
स्नान करने पर पृण्यकर्म पवित्र करते हैं। जल से अन्तरात्मा नहीं बुद्ध 
होती ।” शड्भस्मृति में है" कि “जिसके पैर, हाथ, मन, विद्या, तप और 
कींति संयमपूर्ण हैं वहो तीर्थ का फल प्राप्त करता है ।” 

दान भी चित्तशुद्धि का एक साधन है। दान का भारतीय समाज-जीवन में 
एक वृहद्‌ अ्रथ है और अंग्रेजी का (0 ) अथवा ( (४70९8 ) शब्द 
उसका पर्यायवाची नहीं हों सकता | दान का अर्थ है वह वृत्ति जिसके द्वारा 
व्यक्ति केवल स्वयं ही उपभोग नहीं करता अपितु सब कुछ इस विराट-रूप 
परमेश्वर का समझ कर त्याग भाव से ही जीवन व्यतीत करता है। सम्पूरां 
धामिक साहित्य में दान” शब्द का प्रयोग इसी अर्थ में किया जाता है और इसी 
श्र्थ में दान मनुष्य की वृत्ति में परिवर्तत के साधन के रूप में माना गया है। 
इसी अर्थ में वृहदारण्यकोीपनिपद्‌ में कहा गया है कि “इस श्रात्मा को ब्राह्मण, वेदों 
के स्वाध्याय, दान, यज्ञ और निष्काम तप के द्वारा जानने की इच्छा करते हैं |!*< * 
इसा श्रर्थ में भृहस्थ-जीवन में दान पर विशेष बल दिया गया है कि गृहस्थ लोग 
भोग में ही लिप्त न हो कर, निःस्वार्थ भाव से ही समाज की हित-चिल्ला करते 
हुए जावन व्यतीत करें ।८३ दान की सर्वत्र प्रशंसा की गयी है | तेत्तिरीय संहिता 
ने इसे 'तप' कहा है; अत्रिस्मृति में इसे सबसे बड़ा मित्र बताया गया है 
नारदपुराण का कहना है कि जो धन दान नहीं दिया जाता उस धन को चोरी 
द्वारा रक्षित धन समझता चाहिये । व्यासस्मृति में कहा है “ग्रास अथवा आधा 
प्रास माँगनेवाले को क्‍यों न दे ? इच्छानुसार धन भला किसके पास होगा ?7?<४ 
दान चित्तशुद्धिकारी तभी हो सकता है जब कि उसके पीछे की भावना ठीक हो। 
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मनु ने कहा है” “मनुष्य जिस-जिस भाव से जो-जो दान करता है उसी-उसी 
भाव ्र स उसे ही वह बदले में पाता हैं ।” वायुपुराण में हैं कि “लोकख्याति 
प्राप्त करने के उद्देश्य से जो ब्राह्मणों को दान देता है “**'या राग-मोहबश पहले 
पाप करके श्रत्त में पवित्र होने के उदब्य से दान करता है उसके सब दानादि 
सत्कर्म निप्फल होते हैं ।?< ६ इसलिये दान की श्रेणियाँ बतायी गयी हें । गीता में 
दान को साच्चिक, राजस और तामस शेदों में बाँटा गया ह तथा नारदपुराण 
और पराशरस्मृति में भी,८* दान का इप्ट और पूर्त में भी विभाजन किया गया 
हैं । इप्ट का अर्थ है थ्रौत कर्म अर्थात्‌ यज्मादि और पूर्त का श्र्थ है समाज-सवा 
वी भावना से किये हुए कृत्य, यथा तालाब, कुएँ बावड़ी आदि बनवाना, अच्नक्षेत्र 
खोलना, पौशाला लगवाना, मन्दिर बनवाना आदि । इसमें इप्ट धर्म श्र्थान्‌ यज्ञादि 
को, जिनका विस्तार से विचार नीचे करगे, केवल स्वर्गंदायक वताया गया हूँ तथा 
पूत॑ंधरम मोक्षदायक कहां गया है, क्योंकि वह मनुृप्य को स्वार्थ-भावन्ता से मुक्त कर 
लोक-कल्याण की वृत्ति से काम करने के लिए श्रर्थात्‌ सम्पूर्णो प्रास्मिमात्र से 
एकात्मता की ओर बढ़ने के लिये प्रेरित करता है । 
गुद्ध बुद्धि निर्माण करने के दूसरे साधन यज्ञ के भी श्रर्थ को स्पष्ट करने की 
आवश्यकता है | जेसा दान” के अंग्रेजी अनुबाद के विपय में ऊपर कहा गया है 
वह वात “यज्ञ” के सम्बन्ध में और श्रधिक लागू होती है। यज्ञ" का पर्यायवाची 
( $8077८८ ) नहीं हो सकता ओर (3&०८१८९) छब्द के प्रयोग के कारण 
ही वज्ञ-सम्बन्धी बहुत-सा भ्रम निर्माण हुआ है। 'यज्ञा' को सावारण भापा में 
कम कहा गया है, उदाहरणार्थ ब्राह्मण-गन्यों को श्रुति का कर्मकाण्ड भाग कहा 
गया है ओर ब्राह्मण-म्न्थ यज्ञ का ही प्रसुख रीति से विचार करते हैं। कर्म! 
के अन्तगंत उन्ही कृत्यीं का विचार किया जाता है जो लोकसंग्राहक हैं अर्थात्‌ ऐसे 
कर्म जो स्वार्थ-भावना से नहीं किये जाते अपितु जो धर्म की अर्थात्‌ समाज- 
व्यवस्था की द्वप्टि से किये जाते हैं और जो इस कारण समाज की व्यवस्था, 
उसके सद्छटन तथा पारस्परिक सत्सस्वत्थ और सहयोगपूर्वक जीवन-निर्माणु करने 
में सहायक होते हैं । जैसा कि पोछे बताया गया है, कर्ममार्ग में 'कर्म' शब्द का 
प्रयोग ऐसे ही कहत्यों के लिये किया जाता है तथा सम्पूर्ण गीता इस प्रकार के 
निष्काम (निःस्वार्थ) कर्ममोग का प्रतिपादन करती है । स्वयं 'यज्ञ' शब्द का श्रय॑ 
भी लोकसंग्राहक कर्मो का सूचक है। जैसा पीछे बताया गया, यज्ञ” शब्द 'यज्‌! 
वातु से बना है जिसका निरूक्त में अर्थ दिया है देवपूजा, सद्भतिकरण और 
दान । पं० सातवलेकर लिखते हैं, “६ “यज्ञ” बह सत्कर्म हैं जिसमें पूजनीयों का 
त्कार होता है (देवपुजा), श्रापस की संघटना की जाती है (सद्भुतिकरण , और 
निरबंलों को (अर्थात्‌ जिनके पास अभाव है) नहायता दी जाती है (दान) ।” दूसरे 
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दब्दों में यज्ञ द्वारा अपने से श्रेष्ठ, अपने समान और ऐसे व्यक्ति जिनकी ह 

सहायता करें, सवका संघटन होता है । यह अर्थ और भी कई प्रकार से स्पष्ट 
हो जायेगा । गृहस्थ को प्रतिदिन पद्चमहायज्ञ करने की आवश्यकता पड़ती है | * 
यह पशत्नमहायज्ञ हैं -- भतयज्ञ, अथवा वलिवेश्वदेव, मनुष्ययज्ञ अथवा नृयज्ञ अ्रथवा 
अतिथियज्ञ, पितयज्ञ अर्थात्‌ श्राद्ध, देवयज्ञ अर्थात्‌ होम और ब्रह्मयज्ञ अर्थात्‌ 
स्वाध्याय । यहाँ भूतयज्ञ का अर्थ है प्राणियों को भोजन देना, नृयज्ञ का अर्थ हैं 
अ्रतिथि को भोजन कराना, पितयज्ञ का अर्थ है पितरों को जल आदि से 
सन्तुष्ट करना, देवयज्ञ का अर्थ है देवताओं को बलि देना और ब्रह्मयज्ञ का श्र 
है वेदादि के स्वाध्याय से ऋषियों को तृप्त करना । यह सब समाज-संघटन क 

हो दृष्टि से श्रावश्यक है । इनमें किसी पथ्ु अथवा प्राणी को श्रप्मि में जलाने 
का भाव नहीं है| अश्वमेध यज्ञ और राजसूय का वर्णन इतिहास में समुद्रगुप्त 
तथा पुलकेशी के काल तक आया हैं और वह भी यही सूचित करता है कि यज्ञ 
लोकसंग्राहक थे भ्र्थात्‌ समाज को एक सूत्र में बॉवनेवाले थे। “यज्ञ” शब्द का 
जो प्रयोग बहुत स्थान पर किया गया है, उससे भी “यज्ञ” का ऐसा ही अ्रथ॑ 
प्रतीत होता है | गरुड़पुराण* में योगमार्ग को शअ्न्तर्यज्ञ कहा गया है और कहा 
है कि अन्तर्यज्ञ करके तत्पद्चात्‌ बहिय॑ँज्ञ करना चाहिये | इसके भी आगे कहा गया 
है कि यज्ञादिक भी सद्धर्म हैं जो चित्त को शुद्ध करनेवाले हैं। अत्रिस्मृति में 
राजाओं के पाँच यज्ञ कहे गये हैं।*" वे हैं -दुष्ट को दण्ड, सज्जनों की पूजा, 
न्यायपुर्ण रीति से कोश की वृद्धि, न्याय माँगनेवालों के प्रति अपक्षपात तथा 
गष्ट्र-रक्षा । हारीतस्मृति में कहा है कि ब्रह्म ने यज्ञ की सिद्धि के लिये पापरहित 
ब्राह्मणों को मुख से, क्षत्रियों को भुजाओों से और वैश्यों को जद्धाओों से और बछाद्ों 
को चरणों से निर्माण किया ।१५* इन सभी स्थानों पर “यज्ञ” का अ्रर्थ है 
लोकसंग्राहक कर्म । ३ यज्ञ लोकसंग्राहक कर्म हैं, इसी कारण यज्ञों को स्वर्ग- 
प्राप्ति का साधन बताया है, मोक्ष-प्राप्ति का नहीं। मुण्डकोपनिपद्‌ का कथन 
है कि ४ निवुचय ही वे यज-रूप श्रठारह नीकाएँ अदढ़ हैं जिनमें निम्न श्रेणी का 
([सकाम) कर्म बताया गया है। जो मूखे यही कल्याण का मार्ग समझ कर 
प्रशंसा करते हैं उन्हें बार-वार वृद्धावस्था और मृत्यु भोगनी पड़ती है । मनुस्मृति 
का कहना हैँ! “सम्पूर्ण बेद की हवन, यज्ञ आदि क्रिया नाणमान्‌ है, अविनाशी 
तो केवल ग्रक्षर और प्रजापति ब्रह्म को जानना चाहिये ।” इसका अ्रथ॑ यह है 
कि सांसारिक कर्म चाहे वह लोककल्याणकारी ही क्‍यों न हो साधारणतया 
सकाम भावना से किये जाते हैं, चाहे मोक्ष-प्राप्ति की कामना से, चाहे इस कामना 
से कि बाद में उनका अच्छा फल मिलेगा, चाहे आत्मतुप्टि की कामना से अथवा 
अन्य किसी स्वार्थ से और इसलिये कर्मंफल के सिद्धान्त के अनुसार उनके 
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| 
परिणामस्वरूप व्यक्ति को बाद में सुख तो प्राप्त होगा (स्वर्ग) परन्तु निप्काम 
भावना नहीं होने के कारण मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता ।** क्योंकि यज्ञ 
लोकमंग्राहक हैं तथा साधारणतया ब्रह्मप्राप्ति करानेवाले नहीं हैं, अतः अनधिकारी 
के द्वारा यज्ष वर्जित किया गया है ।** पुरागों में यह स्पष्ट कर दिया गया है 
कि यज्ञ करने के श्रधिकारी देवता होते हैं देत्य नहीं । इसके लिये बलि राजा 
की कथा तो लगभग सभी पुराणों में दी गयी है जिसमें वामन भगवान्‌ ने आकर 
वलि को यज्ञ करने से रोका था । वामनपुराण में धुन्धु नामक एक देत्य की भी 
कथा है जिसने सौ यज्ञ करने करा निश्चय किया था तथा जिसके यज्ञ में भाग 
ग्रहटा करनेवाले राहु और केतु आदि राक्षस भी थे । उसके यज्ञ करने के निश्चय 
पर देवताओं ने विष्णु भगवान्‌ से उस यज्ञ को रोकने की प्रार्थना की और उन्होंने 
उस देत्य को यज्ञ करने से रोक दिया। इन सबका गअ्रर्थ इतना ही है कि यदि 
ऐसे कर्म जिनके द्वारा समाज पर अधिकार अथवा समाज में प्रतिष्ठा प्राप्त होती 
है, ऐसे व्यक्तियों द्वारा किये जायेंगे जो कि ज्ञान, बुद्धि अ्रथवा चरित्र में उसके 
योग्य नहीं है तो समाज का अ्रकल्याण होगा । शुद्रों और स्त्रियों को यज्ञ करना 
इसी सिद्धान्त के श्रनुसार वर्जित हैं परन्तु उसका विचार यहाँ न कर आवश्यक 
प्रमद्भ पर किया जायेगा। ** यज्ञ स्वगंदायक तो हैं ही परन्तु यज्ञ को ब्रह्म तक पहुँचने 
का मार्ग भी बताया गया है** क्योंकि यज्ञ अर्थात्‌ लोकसंग्राहक कर्म व्यक्ति को 
धीरे-धीरे स्वार्थ-भावना से हटा कर परोपकार तथा परमार्थ की ओर लगाते हैं और 
इस प्रकार व्यक्ति को ब्रह्म-प्रा्ति के मार्ग में आगे बढ़ाते हैं । इस प्रकार यज्ञ 
स्वार्थरहित लोकसंग्राहक कर्म होने के कारण तथा ब्रह्मग्प्ति के साधन होने 
के कारण चित्तशुद्धिकारी हैं। यज्ञ के ही अन्तंगत होम का समावेद्य हो 
जाता है। होम भी चित्तशुद्धिकारी है। मनु का कहना है" "० “वेद की 
आहति का हवन और अनध्याय में किया हुआ वपट्कार भी प्रण्यरूप है |?! 
इसलिये मसुण्डकोपनिपद्‌ का कहना है १०१ कि यदि एक व्यक्ति दैनिक वैश्वदेव 
श्रांदि नहीं करता तो उसके सातों पुण्यलोकों का नाश हो जाता है । वसिष्ठधर्मसत्र 
का कहना है कि जो अनाग्नि है वह शझद्र के समान है"०९ और वैदिक 
अग्तियों का प्रज्ज्वलित न करना विप्णुधर्मसूत्र तथा याज्रवल्वयस्मृति में उपपातक्रों 
के अन्तेगत गिना गया है ।१९३ 
परन्तु चित्तघ॒ुद्धि का सबसे श्रेष्ठ साधन तप है और इसी कारण ब्रह्मत्व- 
प्राप्ति का मार्ग तप बताया गया है ।१०९४ दान से यज्ञ और यज्ञ से तप श्रेष्ठ 
कहा है क्योंकि) १७ “दान द्वारा मनुष्य विविध प्रकार के भोगों की प्राप्ति करता 
है, सत्य द्वारा स्वगेलीक जाता है तथा परमगोपनीय ढड़ा से की गयी तपस्या 
द्वारा समस्त लोक का झतिक्रमण कर स्थित होता है ।” तप की महत्ता ऋग्वेद 
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में वणित है १९४ तथा मनुस्मृति में तों तप का महत्व बहुत ही विद्द रूप से 
वर्णन किया गया है--' देवता और मनुष्यों के सव सुखों का तप ही' कारण है और 
तप ही उसका मध्य और अन्त है, यह वेद के ज्ञाता विद्वानों ने कहा है । ब्राह्मण का 
तप ज्ञान है, क्षत्रिय का तप प्रजा की रक्षा है, वैद्य का तप वार्ता (क्ृपि, व्यापार और 
गोरक्षा) तथा शूद्र का तप सेवा है । फल, मूल ओर वायु का आहार करनेवाले 
जितेद्धिय ऋषि तप के द्वारा ही चराचर त्रेलोक्य को देखते हैं। औपधि, आरोग्य, 
विद्या तथा देवताओं की विविध प्रकार की स्थिति तप से ही सिद्ध होती है, क्योंकि 
इनका साधन तप ही है । जो दुष्कर है, जो दुष्प्राप्प है, जहाँ कठिनाई से जाया जा 
सकता हैं तथा जो दुस्तर है, वे सब बातें तब से साथ्य हो सकती हैं क्योंकि तप 
का कोई उल्लद्नत नहीं कर सकता । महापातकी तथा पाप कम करनेवाले 
अच्छी प्रकार से किये हुए तप से ही उस पाप से मुक्त हो जाते हैं। कीट, सपै, 
पतज्भ, पु, पक्षी, तथा स्थावर (वृक्षादि) जीव तप के ही बल से स्वर्ग जाते हैं । 
मनुप्य मन, वाणी और देह से जो पाप करते हैं उस पांप को तपस्वी तप से 
थीघ्र नष्ट कर देते हैं (!११७ “तप” शब्द का प्रयोग विद्याल श्र॒र्थ में भी होता 
है ओर सीमित अर्थ में भी | विशाल अर्थ में 'तप' का अश्र्थ है जीवन में संयम 
निर्माण करना । मनु का जो उद्धरण ऊपर दिया गया है, उसमें तप” शब्द का 
प्रयोग इसी श्रर्थ में किया गया है। उपनिपदों में भी तप का प्रयोग इसी श्र्थ में 
किया गया है। राधाकृष्णन कहते हैं “यत्र-तत्र उपनिषद्‌ तप को आत्मज्ञान 
का मार्ग बताते हैं परन्तु तप का अर्थ है केवल आत्मशक्ति का विकास, शरीर 
वी दासता से आत्मा की सुक्ति, सन के द्वारा गहन चिन्तन ओर दाक्ति का 
प्रकटीकरण--उस मन के द्वारा जिसका विचार ही तप है ॥”"१०« गीता में 
भी तप के विभिन्न प्रकार बताये गये हैं और वहाँ भी तप का इसी भअ्र्थ में 
प्रयोग किया गया है । गीता का कहना है कि “देवता ब्राह्मण, गुर और ज्ञानीजनों 
का पूजन, पवित्रता, सरलता, ब्रह्मचय और अ्रहिसा --यह दशरीर सम्बन्धी तप 
कहा जाता है। जो उद्देगत न करनेवाला, प्रिय और हितकारक एवं सत्य भाषण 
हे तथा जो वेद-शास्त्रों के पठन एवं परमेश्वर के नाम-जपर का अ्रम्यास है वही 
वाणी-सम्बन्धी तप कहा जाता है । मन की प्रसन्नता, शान्तभाव, भगवच्चित्तन 
फरने का स्वभाव, मन का निग्नहट और अ्रन्तःकरण की पविश्रता--यह मन 
सम्बन्धी तप कहा गया है ।?१९९ इसी ग्र्थ में तप? दृष्टवर्म के अर्न्तंगत श्राता 
है ।११० इसी अर्थ में गौतम भी११५ ब्रह्मचय॑, सत्य वचत, तीन बार स्नान 
आ्रांदि को तप के अन्तंगत गिनते हैं | इसी श्रथ॑ में योग और तप को समानार्थक 

कहा जाता है ।११६ इसी श्रथ॑ में प्रयोग होने के कारण 'तप” को ब्राह्मणत्व- 
प्राप्ति. का एक मार्ग बताया है ।११३ तय का सीमित अर्थ है शरीर को 
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सुखानेवाले साधन | इसी अर्थ के अनुसार दस “नियमों! में तप का समावेश 
क्रिया जाता है।१"४ नारदपुराण में इसकी परिभाषा करते हुए कहा है 
“चाद्धायण आदि (त्रतों) के द्वारा जहाँ शरीर का शोपण होगा उसे सन्त लोग 
तप! कहते हैं तथा यह योग का उत्तम साधन हैं।)१४ अंग्रेजी का शब्द 
(2०४८॥0१८8) भी 'तप” के इसी सीमित अर्थ में प्रयूक्त किया जाता हैँ। 
गीता में तप” का भी साच्चिक, राजस और तामस भेद किया गया है। फल 
क्रो न चाहनेवाले योगी पुरुषों द्वारा परम श्रद्धा से किये (पूर्वोक्त) तीन 
प्रकार के तप को सातक््विक कहते हैं। जो तप सत्कार, मान और पूजा के लिये 
गयवा केवल दम्भ से ही किया जाता है वह अनिद्चितत एवं क्षरिीक्त फलवाला 
तप यहाँ राजस कहा गया है । जो तप मूुद्तापुवेक, हुठ से, मन, वाणी और 
दरीर की पीड़ा सहित अथवा दूसरे का अनिष्ट करने के लिये किया जाता हैं 
बह तप तामस कहा गया हे ।/ १ ६ 

इस प्रकार मनुष्य उपरोक्त साथनों के प्रयोग के द्वारा धीरे-चीरे अपनी बुद्धि 
निर्मत करता हुआ अपने लक्ष्य मोक्ष की ओर बढ़ता है। जब तक मनृष्य को- 
मोक्ष प्राप्त नहीं होता अर्थात्‌ जब॒ तक आत्मा पर माया का आवरण चढ़ा 
रहता है तब तक वह इसी माया के अन्दर घमता रहता है। मृत्यु वास्तव में 
उसकी मृत्य नहीं हैँ यह तो केवल शरोर का नाश्ा-मात्र है--व्यक्ति का 
जीवन तो अविच्छिन्त रूप से चलना रहता है ।११७ “अतएवं अब यह कहना 
चाहिये कि जो पुरुष बिना ज्ञान प्राप्त किये ही मर जाता है, वह यद्यपि 
पदञ्ममहाभूतात्मक स्थूल दारीर में अर्थात्‌ अन्तिम पाँच तस्वों से छूट जाता 
तथापि इस प्रकार की मृत्यु से ब्रन्य १८ तत्त्वों के साथ उसका सम्बन्ध 
कभी छूट नहीं सकता । वे श्८ तत्व ये हैं--महान ( बुद्धि , अहक्कार, 
मन, दस इन्द्रियाँ और पद्चतन्मात्राएँ।ये सब तत्व सूक्ष्म हें। अतएवं इन 
तत्वों के साथ पुरुष का संयोग स्थिर होकर जो छरीर बनता है उसे स्थल 
दर्रर के उलटा सुक््म अथवा लिझ्ठ शरीर कहते हैं 7११६८ “जब कोई मनुप्य 
बिना ज्ञान प्राप्त किये ही मर जाता है, तब मृत्यु के समय उसकी आत्मा के साथ 
द्वी प्रकृति के उक्त १८ नत्वों से बता हुआ .यह लिझ्ठ शरीर भी स्थधुल देह से 
बाहर हो जाता है और जब तक उस पुरुष को ज्ञान की प्राप्ति"हो नहीं जाती तब 
तक उस लिद्ध शरीर के ही कारण उसको नये-नये जन्म लेने पड़ते हैं ।/१* 
इसका अर्थ यही हैं कि जैसा जिस व्यक्ति का मन होगा, जेसी उसको बुद्धि होगी 
जैसी उसको इन्द्रियों के प्रति आसक्ति होगी वह सब पूव॑जन्म के अनुसार उसे 
झगले जन्म में भी प्राप्त होगी | इसी को “गुणानुसार जन्म” कहा जाता है और 
मनुस्मृति में इसकी विस्तार से विवेचना की हैं ।१*० “सतोग्रुणी लोग देवयोनि 
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रजोगुणी मनुष्ययोनि और तमोग्रुणी तिय॑कयोनि प्राप्त करते हैं । सदा (केवल) 
यही तीन प्रकार की गति है | यह कमे तथा विद्या आ्रादि की विशेषता से फिर 
तीन गौण प्रकार की अ्रधम, मध्यम और उत्तम होती है । स्थावर (वृक्ष), 
कृमि कीट, मछली, सं, कछुम्ना, पशु तया मृग, यह तमोग्रुण से उत्पन्न हुयी 
निकृष्ट योनि हैं । हाथी, घोड़े, शृद्र, निन्दित म्लेच्छ, सिंह, व्यात्र भोर वाराह, 
ये तमोगुण से उत्पन्न हुई मध्यम योनि हैं। चारण, पक्षी, दाम्मिक पुरुष, राक्षस, 
पिशाच ये तमोगुण से पैदा हुआी उत्तम योनि हैं । भलल, मल्ल, नट, शबज्नोपजीवी 
पुरुष और जुए और मद्य में आसक्त ये रजोगुण से पैदा हुयी निक्षष्ट योनि हैं । 
राजा, क्षत्रिय, राजपुरोहित और जिन्हें झास्रार्थ का कलह प्यारा हो, ये रजोगुरा 
से पैदा हुयी मध्यम गति हैं। गन्बव॑, गुह्मक, यक्ष, वुद्धिमानों के अनुयायी तथा 
अप्सरा, ये सब राजसी गतियों में उत्तन राजसी गति हैं। वानप्रस्थी, यति,. 
ब्राह्मण, विमानचारी, नक्षत्र और देत्य, यह सतोगुण से उत्पन्न हुयी अधम गति: 
हैं। यज्ञकर्ता, ऋषि, देवता, वेद, तारागणा, वत्सर, पितृगण और साध्य लोग 
ये सतोगुण की मध्यम गति हैं । विश्व उत्पन्न केरनेवाला ब्रह्म, धर्म, महान भौर 
अव्यक्त, ये सतोग्रुण की उत्तम गति हैं, ऐसा पण्डित लोग कहते हैं ।” मनुस्मृतिः 
के इस उद्धरण से यही बात स्पष्ट होती है कि व्यक्ति के सतोग्ुण, रजोगुण 
अथवा तमोग्रुण के अनुसार उसका विभिन्न योनियों में जन्म होता है| यही वात 
उपनिषदों में भी कही गयी है। “उसको देववर्ग दृष्टि के रूप में परिणत करके इस 
लोक में ही पुनः वरसा देता है | वह कीट अथवा पतझु या पक्षी अथवा व्यापत्र या 
सिंह अथवा मछली, या साँप-विच्छू अथवा मनुष्य या दूसरा कोई जीव हो कर 
इनके अनुकूल शरीरों में अपने कर्म और विद्या-उपासना के अनुसार जहाँ-कहीं 
उत्पन्न होता है ।””१९* छान्दोग्योपनिषद्‌ में कहा है “उनमें जो अच्छे आ्राचारवाले 
होते हैं उनको शीघ्र ही उत्तम योनि प्राप्त होती हैं, वे ब्राह्मणयोनि, 
क्षत्रिययोनि अथवा वैश्ययोनि प्राप्त करते हैं तथा जो अशुम आाचरणवाले होते 
हैं वे तत्काल अशुभ योनि प्राप्त करते हैं । वे कुत्ते की योनि, सुकरयोनि अथवा 
चाण्डालयोनि प्राप्त करते हैं ।?”१*२ बृह॒दारण्यकोपनिषद्‌ में भी कहा है? *3 
उस समय उसके (आत्मा के) साथ-साथ विद्या, कम, और पूर्वफल भी जाते हैं ।*** 
यह आत्मा इस शरीर को नष्ट कर, श्रज्ञानावस्था (अचेतनावस्था) को प्राप्त कर 
इसरे पितर, गन्बवं, देव, प्रजापति ब्रह्मा अथवा अन्य भूतों के विविध नवीन 
ओर सुन्दर रूप की रचता करता है ।****** वह॒जेसा करनेवाला भ्रौर जैसा 
आचरणवाला होता है वेसा ही हो जाता है। शुभ कर्म करनेवाला शुभ होता 
है और पापकर्मी पापी होता है । पुरुष पुष्य कर्म से पुण्यात्मा होता है और पाप 


कर्म से पापी होता है ।” इन सब बातों का यही अर्थ है कि मनुष्य के पूर्व॑जन्मः 
५ 
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में जैसे गुण होते हैं अर्थात्‌ जैसे संस्कार उसके पूर्वजन्म के उसके मन पर रहते हैं 
ददनुसार ही व्यक्ति यह जन्म प्राप्त करता है । 

श्रतः पुनर्जन्म के उपरोक्त सिद्धान्त के साथ ही गूँथा हुआ कर्मकल का अथवा 
कम विपाक का सिद्धान्त है। इस सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति जिस प्रकार 
का कार्य करता है उसे उसका तदुतुसार फल अवश्य प्राप्त होता है। व्यक्ति की 
मृत्यु उसके जीवन की एक सीढ़ी-मात्र है--उसके जीवन की समाप्ति नहीं है 
इसलिये यह कमंफल व्यक्ति को भागे के जीवन में भी प्राप्त हो सकते हैं और होते 
हैं । शान्तियव में कहा है "* ४ “पाप-पुण्य मनुष्य का सद्भ कभी नहीं छोड़ते । इस 
प्रकार ये छाया के समान उसका अनुसरण करते रहते हैं । पहले जिस-जिसने 
जैसे-जैसे कर्म किये होते हैं, वह उनका उस-उस प्रकार से अवश्य फल भोगता है । 
मनुष्य अपने शुभाशुभ कर्मों के द्वारा ही अपने सुख-दुःख का विवान करता है। 
वह जब से गर्भ में आता है तभी से अपने पूर्व॑जन्म के कर्मों का फल भोगने लगता 
है। जिस प्रकार बछड़ा हजारों गौओं में से भी अपनी माता को पहचान लेता है, 
उसी प्रकार पुव॑ंजन्म में किया हुआ कर्म अपने कर्ता के पास पहुँच जाता है।” मनु ने 
पापकर्मों का का्यिक, वाचिक और मानसिक श्रेणियों में विभाजन कर बताया है 
कि इनके परिणामस्वरूप कायिक, वाचिक ओर मानसिक कष्ट प्राप्त होते हैं ।१ *५ 
“जीव मानसिक शुभाशुभ कर्मों का फल मन से, वाधिक का वाणी से और 
शारीरिक का शरीर से भोगता है ।” कमंफल कई प्रकार से मिलने का वर्ण 
आास्रों में दिया गया है ।7*६ सबसे पहला तो यह फल वरक और स्वर्ग के रूव 
में प्राप्त होता है ।" *० वास्तव में नरक अथवा स्वर्ग है कि नहीं यह तो कहना 
कठिन है परन्तु नरकों का अतिशियोक्तियुर्णा वर्शन यह सिद्ध करने के लिये है कि 
पापयुर्ण श्र्थात्‌ समाज-व्यवस्था के अयवा समाज-जीवन के विरोधी तथा चरित्रहीन 
कत्य करने पर उसका परिणाम भयद्धुर होता है तया सदृवृत्ति रख कर शुभ 
काम करने पर सुख होता है ।।कर्ंविपाक के सिद्धान्त के अनुसार अगले जन्मों 
- में भी पापों का फल भोगना पड़ता है । योगसूत्र में कहा है कि कर्मो का विपाक 
जाति, श्रायु, भोग के रूप में प्राप्त होवा है ।१ ५८ “जाति” का अर्थ है कि अगला 
जन्म किस योनि में अथवा किस श्रेणी में (जाति में) होता है । मनुस्मृति में कहा 
है “शरीर के कर्मों के दोष से मनुष्य स्थावर होता है वाचिक कर्मो के दोष से 
पक्षी तया पद्म होता है तथा मानसिक कर्मों के दोप से अन्त्यज होता है* १६ 
कर्मविपाक का तीसरा स्वरूप है अ्रज्भधदोप । गरुड़पुराण में वर्शंव दिया है*३१९ 
“ब्रह्महत्यारा क्षयरोगी होता है तथा गौधाती कुबड़ा भौर जड़ होता है। क्या 
को मारनेवाला कोढ़ी होता है और ये तीनों चाण्डालथोनि में जन्म लेते हैं । ज्री 
की हत्या करनेवाला तथा ग़र्भगात करनेवाला पुलिन्द जाति में रोगी होता है । 
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ऐसी स्त्री से संसर्ग करनेवाला, जिसका संसर्ग निषिद्ध है, नपुंसक होता है तथा 
गुरुल्लीगमन से चमंरोगी होता हैं। मांस भक्षण करनेवाला गहरे लाल रज्भू 
का होता है तथा मद्च पीनेवाला काले दाँत धारण करता है । लालच से अ्भक्ष्य 
भक्षण करनेवाला बड़े पेटवाला होता है और जो स्वयं ही मिष्ठान्न खा लेता है 
उसको गलगण्ड (गले में गोला) हो जाता है” आदि । कमंफल के रूप में उत्पन्न 
होनेवाले रोगों के वर्शत मनुस्मृति, याज्ञवल्क्यस्मृति, वसिष्ठधर्मसूत्र तथा विष्णु- 
धर्मसूत्र "३" में भी हैं । पुनर्जंन्म और कमंविपाक्क के सिद्धान्त भारतीय दर्शत 
की अयनी विशेषता है और इनके हारा जीवन की वहुत-सी ग्रुत्यियों का सुलकना 
सम्भव हो गया है । पुनर्जुन्म के सिद्धान्त के कारण मनुष्य को इसी जीवन की 
निराश अवस्था से दुःखी होने का श्रथवा इसी जन्म की सुखी अवस्था से प्रसन्न 
होने का कोई कारण नहीं है श्रपितु यह ज्ञान उत्पन्त होता है कि श्रागे भी अवसर 
है और उन अवसरों में प्रथत्त करना चाहिये । प्रयत्त करने पर आज की दुःखी 
अवस्था को कल बदला जा सकता है तथा प्रयत्त व करने पर आज की सुखी 
अवस्या भी सभाप्त हो सकती है। मोक्ष को लक्ष्य मानने के पदचात्‌ पुनर्जन्म को 
मानना आवश्यक हो जाता हैं क्योंकि यदि पुनर्जेन्म न माना तो साधारणतया 
किसी भी प्राणी को एक जन्म में सोक्ष प्राप्त करना सम्भव नहीं । पुनर्जन्म को 
मानने के कारण यह मानना सम्भव हो जाता है कि व्यक्ति एक-एक सोढ़ी 
बढ़ता हुआ मोक्ष प्राप्त कर सकता है और एक जीवन का प्रयत्न मिष्फल 
नहीं है अ्रपितु आगे के जन्म में काम देता है। अर्जन भगवान्‌ श्रीकृष्ण से 
पूछते हैं “हे कृष्ण | यदि श्रद्धा हो, परन्तु पूरा प्रयत्त अथवा संयम न होने 
के कारण जिसका मत योग से विचलित हो जाये, उसकी योगसिद्धि न होने 
पर उसे क्‍या गति मिलती है? है महावाहु श्रीकृष्ण | वह पुरुष मोहग्रस्त 
हो ब्रह्म-प्रप्ति के मार्ग में स्थिर न होने के कारण दोनों और से प्रण्ट हो जाने 
पर छिन्न-भिन्न वादल के समान नष्ट तो नहीं हो जाता ।” श्रीकृष्ण उत्तर देते 
हैं “हें पार्थ ! क्या इस लोक में और क्‍या परलोक में ऐसे पुरुष का कभी 
विनाश नहीं होता । हे तात ! कल्याग्ुकारक कर्म करनेवाले किसी भी पुरुष 
की दुर्गात नहीं होती । पुण्यकर्ता पुरुषों को मिलनेवाले लोकों को पा कर और 
बहुत वर्षों तक वहाँ निवास करके 'फिर वह योगश्रष्ट पुरुष पवित्र श्रीमान्‌ लोगों के 
घर में जन्म लेता है अयवा बुद्धिमान योगियों- के कुल में जन्म पाता है । इस 
अकार का जन्म लोक में बड़ा दुलंभ है। उसमें (अर्थात्‌ इस प्रकार से प्राप्त हुए 
जन्म में) वह पूर्व॑जन्म के वुद्धि-संस्कार को पाता है और हे कुछ्नन्दन ! वह 
उससे फिर सिद्धि पाने का प्रवत्व करता है ।'''प्रथलपूर्वक उंद्योग करके पापों 
है शुद्ध हुआ योगी अनेक जन्मों में सिद्धि प्राप्त कर फिर उत्तम गति (मोक्ष) पां 
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लेता है ।?”*१३ ९ इस प्रकार पुनर्ज॑व्म के कारण क्रमशः उन्नति करता हुआ व्यक्ति 
अपने लक्ष्य तक पहुँच सकता है। कर्म! सिद्धान्त की भी बहुत उपयोगिता है । 
इसके द्वारा मनुष्य सदेव शुभ कर्म करते रहने की प्रेरणा पाता है बयोंकि जेसा 
आज कम करेगा वैसा ही फल प्राप्त करेंगा। कम! का सिद्धान्त पूर्व के किये 
हुए कर्मो की दृष्टि से तो भाग्यवादी है क्योंकि जो कर्म किये हैं उनका फल 
प्राप्त होगा ही और इस कारण वर्तमान की पतित अवस्था के लिये न तो किसी को 
कोसने की आवश्यकता हैं और न वतंमान की श्रेष्ठ स्थिति के लिये भ्रभिमान करने 
की आवद्यकता । जहाँ वतंमान में प्राप्त होनेवाले फल की दृष्टि से यह 
भाग्यवाद है और वर्तमान की अवस्था में यह सन्तोष की वृत्ति पैदा करता है 
वहाँ भविष्य की दृष्टि से यह मनुष्य को आगे बढ़ने को आहवान देता है । इस 
सिद्धान्त के कारण! यह भी निश्चित हो जाता है कि संसार-जीवन की गत्ति 
संसार के किसी कोने में बैठे हुए परमात्मा की किन्‍्हीं चित्र-विचित्र इच्छाओं पर 
निर्भर नहीं है अपितु वह प्रकृति के निश्चित नियमों पर अ्रवलम्बित है। जेसे 
सूये का उगना, पानी का नीचे को ओर बहना, ऋतुओं का निश्चित रूप से, 
एक के पदचात्‌ एक आना निश्चित है उसी प्रकार जीवन में प्रत्येक को, 
जैसा जो करेगा, वेसा उसे फल प्राप्त करना निश्चित है। अतः आगे की प्रगति 
की दृष्टि से भी उसे किसी दूसरे पर निर्भर अथवा झवलम्बित रहना ठीक 
नहीं, वह प्रगति करना उसका अपना व्यक्तिगत' उत्तरदायित्व है । मनुष्य किसी के 
हाथ का खिलौना नहीं है वह अपने भाग्य का स्वयं निर्माता है । 

यहाँ तक मोक्षधं का श्रर्थात्‌ निःेयस का और सम्बन्धित विषयों 
का वर्णन श्रागे के विवेचन को आवश्यकता के अनुसार किया है। भारतीय 
विचारधारा का आग्रहपुवंक प्रतिपादन हैं कि मनुष्य का लक्ष्य मोक्ष है और प्रत्येक 
व्यक्ति को संसार से मुक्त हो कर अपने निलिप्त, निग्नुण स्वरूप को पहचान लेना 
चाहिये परस्तु यह प्रतिपादन करने पर भी सांसारिक जीवन की उपेक्षा 
भारतीय विचारधारा में नहीं है । यह सत्य है कि मनुष्य को संसार से अ्रर्थात्‌ 
भाया से मुक्ति पानी है परन्तु जब तक व्यक्ति मुक्त नहीं होता, जब तक ब्राह्मण, 
चाण्डाल, हाथी और कुत्ते सबमें व्यक्ति को एक ही भगवान के दशंन नहीं होते झथांत 
समहृष्टि प्राप्त नहीं होती तव तक तो यह संसार अपनी सम्पुर्णां वास्तविकता झोर 
विविधता में सत्य ही है और व्यक्ति को यहाँ रखते हुए श्रेष्ठता के साथ स्वयं 
का जीवन व्यतीत करने का प्रयत्त करना भी आवश्यक है तथा समाज-जीवन 
को भी श्रेष्ठ बनाना आवश्यक है । इस संसार को भिथ्या कह कर और संसार 
से भागने की वृत्ति भारतीय बिचार में नहीं स्वीकार की गयी है। संसार से 
निलिप्त होने की अवस्था तथा साँसारिक जीवन के उत्तरदायित्व से भागने की 
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वृत्ति वह दोनों पृथक-पृथक बातें हैं और पहली स्थिति जहाँ भावात्मक स्थिति 
है ( 00४५८ ), व्यक्ति की उन्नत अवस्था की द्योतक है वहाँ दूसरी स्थिति 
व्यक्ति के निकृष्ट जीवन की ओर सद्भूत करनेवाली है। पहली अवस्था 
गुणातीत अवस्था है और दूसरी अवस्था आलस्य की तमोग्रुणी अवस्था है। 
इस कारण ईपषोपनिपद्‌ तथा वृहदारण्यकोपनिपद्‌ में१3३ कहा है “जो अविद्या 
(भौतिक जीवन) की उपासना करते हैं वे गाढ़ अन्धकार में. जाते हैं और जो केवल 
विद्या (आध्यात्मिकता) में ही रत हैं वे उससे भी अधिक गाढ़ अ्रन्धकार मैं जाते 
हैं ।” जगत की वास्तविकता सिद्ध करने के लिये जगत और ब्रह्म की एकता का 
प्रतिपादद उपनिषदों में सर्वत्र है। उदाहरण के लिये माण्डक्योपनिषद्‌ के पहले 
मंत्र में है “सम्पूर्ण जगत उसका ही उपव्याख्यान है ।?१3४ पुराणों में भी 
जहाँ जहाँ भगवान्‌ की स्तुति की गयी है वहाँ-वहाँ इस सम्पूर्ण जगत को भगवान्‌ 
का स्वरूप बताया गया है । सृष्टि उत्पन्न के वर्णन में पहले बताया ही गया है कि 
भारतीय धर्मशात्ओं के अनुसार प्रारम्भ में एक निम्ुृण ब्रह्म ही था और उसने 
अपने में से ही इस सम्पूर्ण जगत को उत्पन्न किया था। पीछे यह भी बताया 
गया है कि ब्रह्म ने ही दो होने की इच्छा की और अपने की दो भागों में विभक्त 
कर दिया तथा यह दो भाग ही पुरुष और प्रकृति तथा ब्रह्म और माया हैं। 
इस प्रकार इस संसार की परमात्मा से एक्रता बता कर और इसे परमात्मा की 
इच्छा पर आधारित बता कर भारतीय धर्मशात्नों मे इस संसार की भी वास्तविकता 
को स्वीकार किया है। भारतीय धरमंशासत्र यह तो कहते हैं कि यह जगत मिथ्या 
है और ब्रह्म ही एकमात्र सत्य है परन्तु ऐसा कहने का अर्थ है कि जगत परिवर्तन- 
शील होने के कारण इसके अन्दर सत्यता नहीं है, सत्य तो वही हो सकता है जो 
निरन्तर रहता है । विनाशशील वस्तुएँ तो अश्रसत्य ही हैं- और इसलिये सभी 
वस्तुओं के अन्तर्गत निवास करनेवाला अमृत-रूपी, अनन्त तथा अविनाशी ब्रह्म ही 
एकमात्र सत्य है अन्य कुछ नहीं । परन्तु संसार मिथ्या हैं यह कहने का अर्थ यह 
कृदापि नहीं है कि संसार है ही नहीं । केवल उसके अन्दर यही सिद्ध करने का 
प्रयाप है कि परिवर्ततशील संसार को ही सत्य समक कर इसके अन्दर के 
वास्तविक तथ्य को भूलने से मनुष्य भ्रमित हो कर संसार की हो आशा-निराशा, 
सुख-दुःख, तृष्णा-लालसा में भठका रह कर अपने वास्तविक लक्ष्य को भूल जाता 
है । परन्तु संसार के व्यावहारिक और वास्तविक अस्तित्व को तो सदेव स्वीकार 
किया ही गया है। इसलिये एक दृष्टि से संसार मिथ्या है श्ौर दूसरे दृष्टि से 
सत्य भी । सत्य इस दृष्टि से है कि उसका अस्तित्व है और अ्रसत्य इस दृष्टि से कि 
वह नण्ट हो जायेगा और उसमें स्थिरता नहीं है । भारतीय आध्यात्मिक तच्वज्ञान 
के अन्दर संसार का अस्तित्व भ्रस्वीकार नहीं किया गया है यह वात विचारशील 
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विद्वानों ने भी कही है । सर रामकृष्ण भण्डारकर का कहना है “कुछ प्रतिष्ठित 
विद्वानों ढ्वारा ।व्यक्त किया गया मत, कि उपनिषदों को मूल शिक्षा है संसार को 
असत्यता तथा एक आत्मा की ही सत्यता, स्पष्ट रूप से गलत है और में यह 
भी कहूँगा कि यह अनालोचक दृष्टि का द्योतक है ।” हॉपकिन्स का भी यही 
कथन है" ३५ | जो वात उपनिषदों के सम्बन्ध में सत्य है घही अन्य धर्मंग्नास्नों के 
विषय में भी । धमंशास्त्रों में सामाजिक तथा व्यक्तिगत जीवन के नियमों का वर्णान 
भी यही सिद्ध करता है कि वह इस सांसारिक जीवन को असत्य नहीं मानते थे परन्तु 
इसके अन्दर तथा इसके द्वारा वे चरम सत्य की ओर मनुप्य को ले जाना चाहते 
थे | भारतीय विचार में भौतिकता को कितना महत्त्व हैं यह आगे बताया जायेगा 
परन्तु यहाँ इतना ही दिखाने का प्रयास किया गया हैं कि संसार के मिथ्यात् में 
विश्वास करते हुए भी भारतीय विचार संसार का अस्तित्व स्वीकार करता है । 
ग्रत: परलोक की दृष्टि से जहाँ मनुष्य के सामने पुरुषार्थ के रूप में मोक्ष 
रखा गया है वहाँ सांसारिक जीवन की दृष्टि से अर्थ और काम ये दो पुरुपाय भी 
बताये गये हैं । काम” के अन्तगंत्‌ स्ली-पुरुष का ही सम्बन्ध नहीं है ( यद्यपि काम- 
शास्त्रों ने इसी विषय का विवेचन किया है और मनुष्य की सबसे प्रवल वासना 
भी यही होती हैं ) परन्तु मनुष्य की सभी इच्छाएँ काम” शब्द के अन्तगंत 
आती हैं | इसी प्रकार अर्थ! के अन्तर्गत केवल धन का ही समावेश नहीं है परन्तु 
ऐसे सभी साधन, जो मनुष्य की कामनापूरति में सहायक होते हैं तथा जिनके प्राप्त 
करने से समाज पर ऐहिक सत्ता प्रस्यापित होती है, अर्थ के अन्तगंत आते 
हैं। अतः एक ओर "“मोक्ष' नाम का पुरुषार्य है जो पारलौकिक उल्नति की ओर 
मनुष्य को ले जाता है तथा दूसरी ओर “अर्थ! और 'काम” है जिनसे मनुष्य इसी 
जीवन में सुख और आनन्द का उपभोग करता है तथा इन दोनों का समन्वय 
करनेवाला चौथा पुरुपार्थ 'धर्म' है। 'मोक्ष' तो पारलौकिक साधन है और शेष 
तीन पुरुषार्थ ऐसे हैं जिनका इसी जीवन से सम्बन्ध है इसलिये इन्हें त्रिव्गं के 
नाम से पुकारा जाता है। इन तीनों पुरुषार्थों का पालन और इनका समन्वय 
ग्रावश्यक है । मनु का कहना है, “कुछ लोग धर्म और अथ को कल्याणकारी 
कहते हैं कितने ही काम और अयय॑ को तथा कितने ही केवल धर्म को भ्रथवा केवल 
अर्थ को कल्याणकारी बताते हैं, परन्तु वास्तव में यह त्रिव्ग ही श्ेयस्कर है।”” १ 3६ 
बामनपुराण में कहा हे !२४ ८ह राक्षस ! उस्त सदाचार के स्वरूप का में वर्णान 
करता हूँ तथा यदि तुम कल्याण चाहते हो तो ध्यान लगाकर सुनो। इसकी जड़ 
थर्म है, इसकी शाखा अर्थ है, काम इसका पुष्प है और इसका फल मोक्ष है। 
सुकेशी ! यह सदाचार-छूपी वृक्ष है तथा पुण्य भोगियों के द्वारा इसका सेवन किया 
जाता है ।” मत्स्यपुराण के चौबीसवे अध्याय में राजा पुरुवा की एक कथा है। 
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“बह सवंदा धर्म, आर्य तथा काम का समान रूप से पालन करता था। एक बार 
कुतूहुलवश धर्म, अर्थ तथा काम उसके चरित्र को जानने की इच्छा से-यह देखने के 
लिये कि देखें कि किस प्रकार यह हम लोगों को समान दृष्टि से देखता है” उसके 
यहाँ प्रत्यक्ष रूप घारण करके आये । राजा ने भक्तिपूवंक उन तीनों को अ्रघ्य॑, 
पाथ झादि से सम्मानित किया । दिव्य तीन कनकमय आसतनों को बिछा कर उन 
पर उन्हें वेठाया और पहले सबकी सामान्यतया एक भाव से पूजा की किन्तु 
धर्म की फिर उसने विशेष रूप से पूजा की ।” इन तीनों पुरूुषार्थों में काम को 
भी महत्त्वपूर्ण स्थान दिया गया है। “काम” के उपभोग का आश्षम ग्ृहस्थाश्रम 
है और उसकी सभी आश्रमों में प्रमुखता है । १८ “काम' का ही महत्व वताने के 
लिये भारत में भ्रति विचित्र लगनेवाली लिज्र” और “योनि” को शिव तथा शाक्ति 
का प्रतीक मान कर उनकी पूजा होती है तथा लिज्ध-पूजा की कथा भी वामनपुराण 
के छठवे अध्याय में है। भगवदुगीता में)35 कृष्ण भगवान्‌ ने अपने को काम- 
स्वरूप बताया है। अ्रयवंवेद में है" ५० “काम सवसे पहले उत्पन्न हुआ, इसे न 
देवों ने जीत पाया, न पितरों ने, न मनुष्यों ने | इसलिये हे काम ! तू सब 
प्रकार से बहुत बड़ा है अतः में तुमको नमस्कार करता हूँ ।” फिर भी अत्यधिक 
कामोपभोग की निन्‍दा की गयी है । दक्षस्मृति में है*४१ “कोई मनुष्य विषय 
और इन्द्रियों के संयोग को योग कहते हैं । उन निवुद्धियों ने अधर्म को धर्म 
के रूप में ग्रहण किया है ।” व्यासस्मृति में उसका अन्त खाना मना किया गया 
जिनको काम ने जीत लिया है ।)४९ काम के वशीभृत हो कर विद्वामित्र आदि 
ऋषियों को किस प्रकार कष्ट हुआ इसकी कथाएँ इतिहास-पुराण प्रन्यों में बहुत 
हूँ। अर्थ का भी बहुत महत्व बताया है। श्ान्तिपर्व में कहा है “जिस प्रकार 
सभी पाती के स्रोतों का उद्गम पदों थे होता है उसी प्रकार मनुष्य के सभी कार्य॑ 
भी अर्य से उत्पन्न होते हैं ।"१४३ घममंशाद्लों में अर्थ! के दोनों अज्भों की श्र्थात्‌ 
'राजवम! और 'घन' की बहुत प्रशंसा की है और उनका यवास्थान वर्णान किया 
जायेगा परन्तु जिस प्रकार से अत्यधिक काम की भिन्‍्दरा की गयी है उसी 
प्रकार से भ्रय॑ को अत्यधिक तृष्णा की भी निल्दा की गयी है ।१४४ परन्तु इन 
तीनों पुरुपायों में धर्म, अय॑ और काम में काम सबसे निकृष्ट है, श्र्य उससे श्रेष्ठ 
ओर धर्म सबसे श्रेष्ठ है । मनुस्मृति में कहा है*४० तमागुण का लक्षण काम 
रजागुण का अर्थ और सतोगरुण का लक्षण धमम होता है। ज्ञान्तिपरव॑ ४६ में भी 
धरम का प्रवान, भय को मध्यम और काम को निम्ततम पुरयाथ कहा है । वात्स्यायन 
के कामसूत्र में भी धममं, अर्य तथा काम की व्याव्या करके कहा गया है कि 
इनमे काम से श्र्थ और अर से धर्म श्रेष्ठ है ।१४७ 
अब आर काम की व्यक्ति-जोवत के लिये ही नहीं सप्ताज-जीवन के लिये 
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भी आवश्यकता वर्णित है। काम के कारण तो संसार का जीवन चलता है। 
“जिसके भीतर कामना नहीं है उसे न धन कमाने की इच्छा होती हैं न धर्म॑ 
करने की । कामना के विना तो व्यक्ति कोई भी काम नहीं चाहता । कोई-न-कोई 
कामना रख कर ही ऋषि लोग कठोर तपस्या में संलभ होते हैं; फल, मूल और 
पत्ते चबा कर, वायु पी कर सावधानी के साथ संग्रम करते हैं। कामना से ही लोग 
वेदों का स्वाध्याय करते, श्राद्च-यज्ञादि कर्मों में प्रवृत्त होते तथा दान देते और 
प्रतिग्रह स्वीकार करते हैं। यदि काम नष्ट हो जाये तो फिर संसार का ह्वास 
हो जाये ।””१ ४4 इसी प्रकार अरथ” के कारण व्यक्ति और समाज का जीवन सुख- 
पूर्वक व्यतीत होता है और व्यक्ति विभिन्न कार्य करने में समर्थ होता है । “भर 
ही समस्त कर्मों की मर्यादा है। अर्थ के बिना धर्म और काम भी सिद्ध नहीं 
होते ।”” इसके अतिरिक्त इनकी आवश्यकता का एक और भी कारण है । संसार- 
जीवन में लगा हुआ व्यक्ति जब तक जीवन का पूर्ण उपभोग कर, उससे 
सन्तुष्ट नहीं होता तव तक वह निलिप्त जीवन की अर्थात्‌ मोक्ष की ओर बढ़ ही 
नहीं सकता । संसार-जीवन की लालसा में लगे हुए व्यक्ति को संसार-जीवन 
त्यागने का उपदेश निरथंक है | इसीलिये सब प्रकार के ऐश्वर्य को पूर्ण रीति से 
भोगने और इस सांसारिक जीवन में भी श्रेष्ठता प्राप्त करने का धर्मशास््रों ने 
नियम बनाया है। इसीलिये गृहस्थाश्रम को अनिवार्य किया गया है तथा उसके 


पश्चात ही संन्यास का विधान किया गया है ।*** इसीलिए शृद्धत्व ( काम ) 
वेश्यत्व तया क्षत्रियत्व (श्र्थ) से आगे बढ़ कर ही ब्राह्मणत्व प्राप्त होता है क्योंकि 
जब व्यक्ति सब प्रकार के जीवन का अ्रनुभव कर (पूर्व जन्मों में) उनकी निस्‍्सारता 
समभ कर सव प्रकार की लालसा का त्याग कर देता है तभी उसके लिये श्रेष्ठ 
अवस्था प्राप्त करना सम्भव है । महाभारत में और मत्स्यपुराण में चद्धवंशी राजा 
ययाति की कया विस्तार से दी गयी है जिन्हें बुढ़ापा आने पर भी भोगों की 
लालसा वनी रही और जिन्होंने अपने पुत्र पुर से उसको यौवन माँग कर एक 
सहस्र वर्ष तक फिर से भोगपूर्ण जीवन व्यतीत किया श्लौर तत्पश्चात ही उन्हें 
भोगों की निस्सारता अनुभव हुयी । परन्तु ऐश्वर्य को पूर्ण रीति से भोण्ने का 
अर्थ यह नहीं है कि पापमय रीति से ऐश्वयँ की भोगा जाये। यदि कामोप- 
भोग अथवा अर्था्जेन पापमय ढझ्ढ से किया गया तो समाज सें अनवस्था और 

अव्यवस्था बढ़ेगी। इसीलिये परद्रव्य" ५? तथा परस््री उपभोग की१५५ निन्‍्दा 
की गयी है । साथ-ही-साथ अर्थ और काम का अमर्यादित और असीमित उपभोग 
भी मनुष्य को तृष्णाओं को वढ़ाता है, शान्त नहीं करता और मनुष्य को अपने 
लक्ष्य की ओर बढ़ने से अथवा उसका प्रयत्त करने से रोकता है । इस कारण 
जहाँ अर्थ और काम का उपभोग भी आवश्यक बताया है वहाँ उसे धर्म से 
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मर्यादित करने पर भी महत्व दिया है । महाभारत के अन्त में व्यास कहते हैं! * 


'कि “धर्म से ही श्र्थ और काम (प्राप्त होते हैं) फिर उसका (धर्म का) सेवन क्यों 
हीं करते ।” गीता में श्रीकृष्ण भगवान्‌ ने स्वयं को कामस्वरूप बताया है 
'परन्तु ऐसा काम जो धर्म के अनुकूल है । आपस्तम्व का कहना है! “7 कि धर्म 
के अविरोधी भोगों को भोगना चाहिये । इसमें दोनों लोकों की प्राप्ति होती है ।” 
मनु का कथन है*७४ ऐसे अर्थ और काम को छोड़ देना चाहिये जो घर्मविहीन 
हो । अ्रय॑ज्ञास्त्र के और कामशास्त्र के प्रमुख ग्रत्थ भी धमंशास्त्रों के सिद्धान्तों को 
आधार मान कर तब अपने सिद्धान्तों का विकास करते हैं । 


इस प्रकार धर्म वह साधन है जो मनुष्य द्वारा अर्थ और काम के उपभोग को 
मर्यादित करता हुआ उसे मोक्ष की श्रोर ले जाता है। इसीलिये धर्म को वेश्षेषिक 
सूत्र में व्याख्या की गयी है “जिसके द्वारा अ्रम्युदय और निःश्रेयस की सिद्धि हो वह 
धर्म है ।”” १५७ इससे श्रेष्ठ और पूर्ण धर्म की व्याख्या हो ही नहीं सकती | वायु- 
पुराण में भी धर्म की व्याख्या करते हुए कहा है “स्मृतियों ने कुशल करनेवाले 
कर्म को धर्म तथा अ्रकुशल करनेवाले कर्म को अधर्म बताया है। धर्म का धारणा 
और धृति अय॑ होने के कारण जो धारण करता है जिससे व्यवस्था बनी रहती 
है उसे धर्म कहा जाता है। जिससे धारणा नहीं होती श्रौर जिससे महत्व 
( सुयंश अथवा सम्मान ) प्राप्त नहीं होता उसे अ्रधर्म कहते हैं । इस प्रसद्ध में 
आचार्य लोग उसे धर्म कहते हूँ जिसके आचरण से इष्ट की प्राप्ति हो ।!!१ ५६ 
इस व्याख्या में भी इहलौकिक ओर पारलौकिक दोनों प्रकार को कुशलता अथवा 
दोनों प्रकार की सिद्धि की ओर सद्धीत किया गया है । क्योंकि धर्म शब्द 'वारणा” 
'का अर्थ व्यक्त करनेवाली 'ध्ृ” धातु से बना है इसलिये धर्म का यह भी भाव है 
कि उससे समाज को धारणा होती है। अर्थात्‌ धर्म के आधार पर व्यक्ति तो 
अर्थ और काम का मर्यादित उपभोग करते हुए मोक्ष की ओर बढ़ता ही है परन्तु 
क्योंकि धर्म के द्वारा अर्थ और काम के उपभोग की मर्यादाएँ निश्चित रहती हैं 
इसलिए उसके द्वारा समाज के अन्दर व्यवस्था भी स्थापित होती है और अर्थ और 
फाम के अनियंत्रित उपभोग से समाज में अधिकाधिक प्राप्ति की लालसा के 
फारण उत्पन्न पारस्परिक प्रतियोगिता और सड्भू्ष रुक कर समाज के सखी और 
समन्वयात्मक जीवन की व्यवस्था होती है। इस प्रकार धर्म व्यक्तिगत और 
सामाजिक दोनों प्रकार के जीवन की व्यवस्था का साधन है। धर्म॑शास्त्रों में जिस 
धर्म का भ्र्थात्‌ जिस समाज-व्यवस्था का वर्णन किया गया है वह ऐसा ही धर्म 
$ जो अर्थ और काम के नियन्त्रित उपभोग की अनुमति देते हुए मनुष्य की वृत्ति 
मोक्ष की ओर मोड़ देता है शोर समाज-जीवन में व्यवस्था उत्तन्न करता है। 

अब एक और भी प्रइन शेष है । क्या केवल इतना कह देना मात्र पर्याप्त 
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होगा कि व्यक्ति को ऐहिक सुखोपभोगों का मर्यादित सेवन करते हुए सांसारिक 
जीवन से ऊपर उठ अपने लक्ष्य मोक्ष की ओर बढ़ना चाहिये ? भारतीय विचार 
में यह माना गया था कि केवल यद्द कहना ही पर्याप्त नहीं होगा। सम्पूर 
समाज-जीवन की योजना भी इस ढझ्भू से करती आवश्यक होगी जिसमें व्यक्ति 
के ऊपर मर्यादा रहे वह पूर्णतया उच्छुद्डल न रह कर अश्रनुशासित जीवन व्यतीत 
करे, समाज में चारों ओर ऐसा वातावरण हो जिसमें व्यक्ति गुणोत्तप और 
श्राध्यात्मिक उन्नति की ओर बढ़ने का प्रयत्त करे तथा उस ओर वढ़ने में समर्थ 
हो श्रोर जिस वातावरण के रहने के कारण भौतिक उन्नति की तुलना में 
आध्यात्मिक उन्नति श्रेप्ट समझी जायगे। भतः इस प्रकार के समाज-जीवन की 
व्यवस्था के लिये श्राश्नम-व्यवस्था निर्माण की गयी थी जिसमें व्यक्ति अपने 
प्रारम्भिक काल (त्रह्मचये) में ही अनुद्यासित होना सीखे और आध्यात्मिक 
ज्ञान प्राप्त करे। इस प्रकार लक्ष्य था कि वह जीवन के प्रारम्भिक काल में ही 
अपने लक्ष्य-प्राप्ति की तैयारी कर श्रागे अथें और काम का मर्यादित उपभोग 
बार ( गृहस्थ ) अपने जीवन में विभिन्न प्रकार से इच्द्रियसंयप करते हुए 
(वानप्रस्थ) परिपूर्ण इच्छारहित जीवन तथा परमात्मा से एकता की ओर बढ़ 
सके [ संन्यास )। दूसरी ओर वर्ण-वत्यवस्था का निर्माण किया गया था जिससे 
आदर्श के रूप में तया सर्वश्रेष्ठ स्थान पर सतोग्रुणी ब्राह्मण प्रस्थापित किया 
गया था जो अपने सन्तोषपूर्णा, संयर्मित, अनुश्यासित, निःस्वार्थी और चरित्रसस्पन्न 
जीवन से लोगों के सामने झाद्शं उपस्थित कर उस आदश की ओर प्रेरणा दे 
आर जो अपने लिए, अपने आदर्श-जीवन के कारणा, समाज की इतनी श्रद्धा 
निर्माण करे जिससे वह समाज के अन्य लोगों को उनके अपने-अपने धर्म पर मर्यादित 
करने में समर्थ हो ओर इस प्रकार सम्पूर्ण समाज को भौतिक जीवन की 
लालसा की तुलना में गब्राध्यात्मिक उन्नति के माग पर प्रवृत करने में समथे 
हो । इसलिये भारतीय विचार में व्यक्ति के लिये मोक्ष का आदर्श तो रखा ही 
था, परन्तु उस आदर को व्यवहार में परिणत करने के लियें व्यवस्था भी 
स्थापित की गयी थी । समाज-व्यवस्था का उद्देशप केवल यही नहीं था। उसका 
उह श्य समाज का सुव्यवस्वित, सुसंघटित, सुखी तथा समन्वथात्मक जीवन भी 
निर्माण करना था ओर जीवन को चार भागों में वाट कर उतकी योजना 
तया समाज को विभिन्‍न कार्यों के अनुसार कई वर्गों में विभाजित कर उनकी 
व्यवस्था तया राज्य का निर्माण और संघटन इस दृष्टि से भी था। समाज- 
व्यवस्था के उपरोक्त स्वरूप का तथा आध्यात्मिक लक्ष्य से उसके समत्वय का 
बर्खंन तो आगे किया जायेगा परन्तु इसके पूवें भारतीय संस्कृति के सिद्धान्तों का 
भी--जिन पर सम्पुर्णा समाज-व्यवस्था श्राधारित थी---विइलेषण आवद्यक होगा । 


तीसरा अ्रध्याय 
भारतीय संस्कृति के पिद्धान्त 


पिछले अध्याय में जो विवेचन किया गया है उसके आधार पर भारतीय 
संस्कृति के स्वरूप तथा सिद्धान्त स्पष्ट रीति से समझे जा सकते हैं। भारतीय 
संस्कृति के इन सिद्धान्तों को इसलिये समझता आवश्यक है कि इन्हीं सिद्धान्तों 
के ही झ्लाधार पर सम्पूर्णा समाज और राज्य-्यवस्था का ढाँचा खड़ा हुआा है । 

सबसे प्रथम तो भारतीय संस्कृति आध्यात्मिक है अर्थात्‌ मनुष्य के सामने 
भौतिक जीवन की श्रेष्ठता का लक्ष्य नहीं रखा गया है | अपितु मनुष्य को इस 
भौतिक जीवन से: ऊपर उठाने का प्रयास किया है श्रौर इस बात का प्रयत्न 
किया गया है कि मनुष्य भोतिक सुखोपभोग की तुलना में आध्यात्मिक उन्नति को 
अधिक महत्त्व देते हुए उसकी ओर बढ़ने का निश्चित प्रयत्न करे ।" इस अध्यात्म ' 
का महत्व स्वीकार करने के कारण अब्यात्म को ही ज्ञान का चरम रूप माना 
जाता है ओर इसे इसी कारण “ेदान्त” कहा गया है। श्रति ग्रन्‍्यों में भी 
उपनिपदु वह ग्रन्थ हैं जिनके विपय में समझा जाता है कि उनमें सम्पूर्ण 
श्ुतियों का सार है और इस कारण यह ज्ञान का चरम स्वरूप माने गये 
हैं। यह उपनिपद्‌ आध्यात्मिक ज्ञान का ही प्रमुख रीति से वर्णन करते 
हैं। आध्यात्मिक जीवन का महत्त्व बताने के लिये ही संन्‍्यास-धर्म को, जिसमें 
मनुष्य ब्रह्म-प्राप्ति की ओर जाता है, व्यक्तिजीवन की सबसे अश्रन्तिम सीढ़ी 
के रूप में रखा गया है। अख्िपुराण में तो दरीर की तुलना भगवान्‌ के 
मन्दिर से की गयी है जिसमें जीव ही भगवान्‌ की प्रतिमा है। मनुप्य का 
दरीर श्रर्यात्‌ त्राकृति प्रकृति है, मुख उस देव-मन्दिर का द्वार है, शिर ऊपर 
का भाग है, जिसकी मूच॑त्रा अर्यात्‌ जहाँ शिखा होती है वह मन्दिर का कलश है, 
मनुष्य का कण्ठ मन्दिर का कण्ठ है तथा मनुष्य का कन्धा इस मन्दिर की 
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वेदी है ।* क्योंकि अध्यात्म का पीछे वर्णन दे दिया गया है अतः यहाँ इसका 
इससे अधिक विशद विवेचन करने की आवश्यकता नहीं है । 

मोक्ष के लक्ष्य की प्रधानता देने के कारण भारतीय संस्कृति व्यागवादी है। 
धीरे-धीरे संसार का त्याग कर देना यह भारतीय जीवन का लक्ष्य है। वेसे भी 
साधारण जीवन में त्यागपूर्णा छज्ण से रहना यही आदश रखा गया है। 
ईपोपनिपद्‌ में कहा है* “जो कुछ इस सृष्टि में भोतिक पदार्थ है वे सब परमात्मा 
के हैं इसलिए त्यागपुरं ढ़ से भोग करो।” इसी को गीता में यज्ञझ्षेप के 
उपभोग के नाम से पुकारा गया है। तीसरे अध्याय में कहा है “यज्ञ के लिये 
देवताओं द्वारा दिये हुए दृष्ट भोगों को जो पुरुष उनको विना दिये स्वयं भोग 
करता है, वह चोर ही है। यज्ञशेष अज्न को खानेवाले श्रेष्ठ पुरुष सब पापों से 
मुक्त हो जाते हैं और जो पापी लोग अपने शरीर का पोषण करने के लिये ही 
अन्न पकाते हैं वे तो पाप को ही खाते हैं ।'” पीछे बताया ही गया है कि “यज्ञ' 
का अर्थ है लोकप्तंग्राहक कर्म तथा, जेसा अभी वर्णान किया जायेगा, देवता 
सामाजिक और व्यक्तिगत शक्तियों के प्रतीक हैं । इसीलिये देवताओं का भाग 
दे कर यज्ञशेप का उपभोग करने का अर्थ है कि सामाजिक कल्याण के लिये दान 
दे कर तत्यवचाठ जो दोष रहे उसे अपने व्यक्तिगत जीवन के लिये उपयोग करना 
चाहिये । यज्ञशेप के उपभोग के सिद्धान्त को समाज-व्यवस्था के अन्दर व्यवहार 
में लाया गया है । उपभोगपुर्णा गृहस्थ जीवन में भी पद्चमहायज्ञ करने के पश्चात्‌ 
ही गृहस्थ के भोजन करने का नियम है।” इसके अतिरिक्त गृहस्थ के लिये 
ब्रह्मचारी तथा संन्‍्यासी को भी भिक्षा देना आवश्यक है । समाज के अन्दर जो 
श्रेष्ठ आदर्शरूप ब्राह्मण और संन्यासी हैं उनको तो जीवन के अन्दर त्यागपुर्ण ढ़ 
'से ही रहना है । संनन्‍्यासी को तो निरेच्छ (इच्छारहित) रहने का आदेश -है और 
ब्राह्मण को भी अल्पसन्तोषी होना चाहिये। वह दान देगा परन्तु दान लेने की 
कामना न करेगा । वह विद्या दान करेगा पर विद्या विक्रय नहीं करेगा ।६ यह 
सब इसलिये है जिससे व्यक्ति सांसारिक कामनाओं और स्वार्थों से ऊपर उठ कर 
वीरे-धीरे सब कुछ ब्रह्मापंण करने की ओर बढ़े । 

क्योंकि भारतीय संस्कृति आध्यात्मवादी है इस कारण मनुष्य के आध्यात्मिक 
विकास को ही सबसे अधिक महत्व है। केवल मानसिक अ्रथवा बौद्धिक ज्ञान 
'को वृद्धि का भारतीय संस्कृति में मनुष्य के आन्तरिक विकास से, जिससे 
स्वाभाविक रीति से मानसिक तथा वौद्धिक विकास भी हो जाता है, कम महत्त्व 
है। भारतीय संस्कृति आध्यात्मिक है इसलिये ब्रह्मचर्याश्रम में विद्यार्थी क्या और 
कितना पढ़ता है इसका महत्त्व होते हुए भी उसके जीवन के विकास और संयम 
'पर अधिक महत्त्व दिया गया है । अ्रतः जैसा बताया गया है स्वाध्याय का श्रर्थ यह 
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नहीं कि विभिन्न ग्रल्थों को पढ़ कर मस्तिष्क को एक ज्ञानकोष के रूप में 
परिवर्तित कर दिया जाये परल्तु स्वाध्याय का अ्रथ॑ है धर्मशासरों का अध्ययन 
जिससे धर्म अर्थात्‌ आत्मिक उन्नति के प्रति बुद्धि जागृत हो। स्वाध्याय' 
को ब्रह्मयज्ञ भी कहा गया है भ्रर्थात्‌ वह ब्रहा की झोर ले जानेवाला है ।' 
क्योंकि श्रान्तरिक उन्नति पर अधिक बल दिया गया है इस कार 
व्यक्ति की भौतिक उन्नति अथवा ऊपरी व्यवहार की श्रेष्ठता 
आध्यात्मिक उन्‍नति की तुलना में एक छोटी बात है। इसलिये 
राजशक्तिधारी क्षत्रिय तथा धन-सम्पत्ति के स्वामी वेश्य से ब्राह्मण का महत्त्व 
अधिक है । मनुस्मृति, याज्ञवल्वयस्मृति तथा विष्णुधमंसूत्र' में घन, बन्धु, आशु,. 
कर्म ( धामिक कृत्य ) तथा विद्या ( आध्यात्म ज्ञान ) को उत्तरोत्तर श्रेष्ठ बताया 
है । इस आन्तरिक उन्नति को समाज-व्यवस्था के अन्दर भी महत्व दिया गया 
है । दस यम तथा दस नियम बताये गये हैं । यम हैं मनुष्य के भान्तरिक गुण, 
अक्ररता, क्षमा, सत्य, भ्रहिसा, दान ( गुण ) नम्नता, प्रीति, प्रसन्‍तता, मधुर, 
वाणी श्रौर कोमल स्वभाव, तथा नियम है यज्ञ, तप, दान ( कर्म ) स्वाध्याय, 
इन्द्रियनिग्रह, ब्रत, मौन, उपवास, स्तान और शौच |)? इनमें से नियमों को 
तुलना में यमों का पालन अधिक महत्त्वपूर्ण माना गया है। धर्मपालन में भी वाह्म 
आचार का पालन कम महत्त्वपूर। है उसकी श्रान्तरिक भावना पर अधिक बल है । 
वायुपुराण का कहना है “स्वयं ब्रह्मा ने कहा है कि सब भाश्रम कल्याण के लिये 
हैं ( किन्तु ) सत्य, सरलता क्षमा, तप, योग, दान, वेद, वेदाडू, यजन, ब्रत,. 
नियम आदि दुष्टों के करने पर भावदोष होंने के कारण फलप्रद नहीं होते-। 
जिसका आन्तरिक भाव दोषपुण। है उसके द्वारा पराक्रम होने पर भी उसके वाह: 
कर्म कभी ही सिद्ध होते हैं ( प्रायः कभी सिद्ध नहीं होते )। कलुषित हृदय से 
स्वस्व दान करके भी कोई धर्मभाजन नहीं हो सकता क्योंकि उसकी भावना दुद्ध 
नहीं । ( धर्मलाभ के विषय में ) आन्तरिक भावना ही कारण हैं ।” ५ 

यह संस्कृति आध्यात्मिक हे इसका केवल इतना ही भथे नहीं माना गया. है 
कि सम्पूर्ण सृष्टि इस ब्रह्म का उपाव्याख्यान है अर्थात्‌ परमात्मा द्वारा उत्पन्न की 
गयी है परन्तु यह भी माना गया है कि संसार में जितनी भी कल्याणकारी अथवा 
सुगठित जीवन निर्माण करनेवाली च्यवस्थाएँ अऋणवा तत्व हैं चहु भो परसात्मा 
द्वारा निभित हुए हैं। ऋग्वेद के पुरुषसृक्त"* से यह स्पष्ट होता ही है। कि 
बज्ञ को, जो मूल रीति से लोकसंग्राहक है तथा बर्णों की उत्तत्ति परमात्मा द्वारा हुई 
हे १ अर्थात्‌ समाज- व्यवस्था अथवा कर्मकाण्ड को जन्म देनेवाले स्वयं परमात्मा 
हैं। अत्य भी बहुत सी बातों के विषय में! मुण्डकोपनिषद्‌ में कहा है १४ “उन 
(परमेश्वर) से ही ऋक्‌, साम, यजु, ( कर्मो की ) दीक्षा, यज्ञ और क्रतु ( उनमें" 
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दी जानेवाली) दक्षिणाएँ, संवत्सर (काल।, यजमान, (समस्त) लोक, जहाँ सूर्य और 
चन्द्र प्रकाझ्ष फैलाते हैं, उत्पन्त हुए हैं | उसी से बहुत-से देवता, साध्यगरा, मनुष्य, 
'पशु-पक्षी, प्राण-श्रपान (वायु), धान-जों ( श्रादि अन्त ) और तप, श्रद्धा, सल, 
ब्रह्मच्य तथा ( विविध कर्मो--यज्ञ, संस्कार आदि के करने की ) विधि, ये सब 
उत्पन्न हुए है ।” इतना हो नहीं सम्पूर्ण ज्ञान भी परमात्मा अथवा परमात्मा के 
'समुण रूप सृष्टि के उत्पत्तिकर्ता ब्रह्मा द्वारा प्रकट किया गया है। कहा गया है 
कि ब्रह्मविद्या का उपदेश सबसे पहले ब्रह्माजी ने दिया था ।१" वेद तो ब्रह्मजी 
के मुख से उत्पन्त हुए ही हैं । इसके अतिरिक्त यह भी बताथा गया है “ब्रह्माजी 
ने अपनी वुद्धि एक लाख अध्यायों ( के ग्रन्थ ) की रचना की जिसमें 
धर्म, अर्थ, काम का वर्शान है, तथा उस ब्रन्य में त्रयी, आन्वीक्षिकी, वार्ता तथा 
चहुत-सी विद्याएँ निदर्शित है ।!' ९६ उपरोक्त सम्पूर्ण व्यवस्था तथा ज्ञान का 
समुचित रूप वनाये रखनेवाला[ राजा"*० तया जिस दाक्ति के द्वारा वह समस्त 
संसार को ठीक मार्ग पर चलाता है वह दण्ड"< इनका निर्मणण भी ईववर ने 
अथवा ब्रह्मा ( और विप्णु ) ने किया है । ऊपर के सब वर्णन से यह निष्कर्ष 
निकालना गलत होगा कि उपरोक्त वर्णान ऐतिहासिक हैं परन्तु यह सव इसी वात 
का सद्भी त करते हैं कि जो कुछ भी मनुष्य ने श्रेष्ठ तत्त्व निर्माण किया है उसके 
बिषय में उसे यह अहद्भार नहीं करना चाहिये कि यह उसी के द्वारा निर्मित है । 
अपितु यह धारणा रखती योग्य है कि यह विचार श्रयवा यह ज्ञान उसके हृदय 
में परमात्मा की प्ररणा से जागृत हुआ है । इस कारण किसी अधिकृत भारतीय 
ग्रन्थ में किसी वात की अन्वेषणा की अहड्भूपरपूर्णा उक्ति नहीं दिखायी देती । 
यह सव परमात्मा द्वारा उत्पन्न है यह कहने का यह अर्थ भी नहीं है कि यह 
अतिमानवी ( 5०)०८४४एएष०४० ) है और इसलिये यह अचिन्तनीय अथवा 
समझ के परे हैं । यह कथन कि यह सब परमात्मा द्वारा निधित है यह समभाने 
के लिये हैँ कि यह ज्ञान अयवा यह व्यवस्था संसार के लिये हितकारक है और इसे 
तदनुसार ग्रहरा करना चाहिये । 
भारतीय संस्कृति आध्यात्मिक होने के साथ-साथ आधिदेविक भी है। 
इसमें केवल एक परमात्मा का ही वर्णन नहीं है उसके प्रतीक-रूप विभिन्‍व 
स्थानों पर विद्यमान और विशिन्‍्त कार्यो का सद्चालन करनेवाले देवताओं का 
'भी वन है । शरगे वताया गया है "$ कि ये विभिन्त वर्शित देवता किस 
प्रकार से उसी एक ब्रह्म के रूप हैं | ये देवता कोई अतिमानवी शक्ति के रूप में 
किसी लोक में निवास करते है अ्रयवा नहीं करते यह तो कहना कठिन है परन्तु 
इतना तो निश्चित ही कहा जा सकता है कि ये देवता विभिन्‍न शक्तियों के प्रतीक 
- है । वेदों में विभिन्‍त देवताओ्रों की जो स्तुति है और उन देवताओं की जो विविध 
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प्रकार की प्रार्यनाएँ की गयी है वह भी इसी ओर इंद्धित करती हैं कि ये देवता 
शक्तियों के रूप में माने गये हैं | प्रदन यह उठता है कि ये देवता कौन-कौन सी 
शक्तियों के प्रतीक समझे गये हैं। प्रथमतः तो इन्हें सामाजिक शक्तियों का 
अतिरूप माता गया है। वृहदारण्यकोपनिषद्‌ में'? कहा है “आरमस्भ में यह 
ब्रह्म एक ही था | अकेले होने के कारण यह विश्वृतियुक्त कर्म करने में समर्थ 
तहीं हुआ । उसने अतिशयता से क्षात्र इस प्रशस्त रूप की रचना की अर्थात्र्‌ 
देवताओं में जो ये इद्र, वरुण, सोम, रुद्र, पर्जन्य, यम, मृत्यु, ईशानादि हैं 
उन्हें उत्पन्न किया । वह विभूतियुक्त कर्म करने में समर्थ नहीं हुआ । उसने वंध्य 
जाति की श्रर्थात्‌ जो ये वसु, रुद्र, आदित्य, विव्वेदेव, मरुत, आदि देवगरण 
गराशः कहे जाते हैं उठकी रचना की। वह विश्ृत्तियुक्त कर्म करने में समर्थ 
नहीं हुआ । उसने श्लूद्र वर्श की रचना की । पृषा शूद्रवर्ण है, .ब्रह्म अग्ति-हप 
' से देवताओं में ब्राह्मण है !” दूसरे, ये देवता प्राकृतिक शक्तियों के भी प्रतीक 
माने गये हैं । सूर्य, वायु, अग्नि, पृथ्वी, ऊषा आदि तो स्पष्ट रूप से प्राकृतिक 
शक्तियाँ हैं परन्तु इन्द्र, वरुण आदि भी बेसे ही रूपों को दिग्द्शित करते हैं 
तथा इतिहास-पुराण श्रन्थों की कथाओं सें उनका बेसा ही वर्णन आता है। 
उदाहरण के लिये महाभारत में जव श्रीक्षप्ण और ग्रर्जन खाण्डव बन जलाने 
का प्रयत्त करते हैं ।* ” तब उन्हें इच्ध (वर्षा के देवता) से युद्ध करना पड़ता 
है । इसी प्रकार वरुण का वर्णन जल के देवता के रूप में आया है ।१* इसी 
प्रकार से जिन्हें पो राशिक देवता कहा जाता है वह भी प्राकृतिक तथा सामाजिक 
दोनों प्रकार की शक्तियों का प्रतिनिधित्व करते हैं | देवताशों को प्राकृतिक शक्तियों 
का प्रतीक मानने के कारण ही यह कहा गया है कि होम द्वारा इसका पोषरमश 
होता है |? इसके अतिरिक्त ऐसा भी प्रतीत होता है कि ये देवता शरीर के 
अन्दर निवास करनेवाली विविध दावितियों के भी प्रतीक हैं । वर्णों की शरीर 
के अज्ों से जो तुलना की गयी है और दृसरी शोर देवताओं को धिन्न-भिन्‍न 
वर्णों का जो माना गया है इसका अथे है. कि यह देवता भी शरीर के विभिन्‍न 
भागों से सम्बन्धित माने यये हैं । 

भारतीय संस्कृति घमंचादी भी है। धर्म की सवंत्र प्रशंसा. की गयी है 
तथा घर्मदालन की श्रावश्यकता बतायी गयी है। इसका यह भी एक अर्थ है 
कि इस आध्यात्मिक उतल्तति के जितने भी साधन हैं पूजा, यज्ञ, तप, आदि 
उनका जीवन में व्यवहार करते हुए मनुष्य को, उसका मन धीरे-धीरे स्वार्थ 
से हटा कर परमार्थ की ओर तथा भौतिक लालसाओों से हट कर सर्वस्व- 
त्याग की ओर बढ़ाने का प्रवत्त है और साकार, सग्रुण तथा निर्गण उपासना 
के क्रमशः बढ़ते हुए माध्यम से परमात्मा से एक रुपता प्राप्त करने के प्रश्ृत्त 
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का विधान है | धमंवादी होने का यह भी अथ॑ है कि प्रत्येक व्यक्ति के जीवन 
में उसके आ्राध्यात्मिक स्तर, अतः उसकी चारित्रिक उन्नति और सामाजिकता की 
भावना के अनुरूप, श्र्थात्‌ उसकी उन्नति और योग्यता के श्रनुसार उसके लिये 
जो कत्तंव्य जीवन में निर्धारित किये गये हुँ उनका प्रत्येक को पालन करना 
आवश्यक है, विद्येष रूप से इसलिये कि यह कत्तंव्य उसकी त्याग करने को और 
उसकी चारित्रिक उन्‍नति और श्रेष्ठता प्रकट करने की सामर्थ्यं के आधार पर हें 
और इस कारण प्रत्येक व्यक्ति को इनके अनुसार अपने व्यक्तिगत और सामाजिक 
उत्तरदायित्व को उत्तमता के साथ निवाहना सम्भव है और विशेष रूप से इसलिये 
कि इन कत्तंव्यों के अनुसार जीवन व्यतीत करने पर व्यक्ति ,जिस आध्यात्मिक 
स्तर तक पहुँचा है उस आध्यात्मिक स्तर से आगे वढ़ना उसके लिये सम्भव है। 
धर्मवादी होने का अर्थ यह भी है कि नैतिक गुणों को पालन करने शौर उसके 
अनुसार जीवन व्यतीत करने का भी व्यक्ति से आग्रह किया गया है क्योंकि इसके 
द्वारा व्यक्तितत रूप से आध्यात्मिक उन्नति की ओर बढ़ने की पात्रता और 
सामाजिक जीवन की दृष्टि से सद्भृर्षहीनता उत्पन्न होती है। संक्षेप में भारतीय 
संस्कृति धर्मवादी हैं इसका अर्थ यह है कि मनुप्य के आध्यात्मिक लक्ष्य को ध्यान 
में रत कर मनुष्य के जीवन में सवंसाधारण रूप से ( साधारण धर्म ) तथा 
उसका जो समाज में स्थान निर्धारित किया गया है उसके अनुसार विशेष रूप से 
( वर्णाश्रम धर्म ) जो कत्त॑व्य निर्धारित किये गये हूँ उतका पालन करने का तथा 
भगवद्दप्राप्ति के साघन अपनाने का भारतीय जीवन में प्रवल आग्रह है। मनुस्मृति 
में घमंपालन का महत्त्व बताते हुए कहा है** “तष्ट किया हुआ धर्म ही मारता 
है” और रक्षा किया हुआ धर्म ही रक्षा करता है इसलिये घर्मं कहीं हमारा नाश न 
करें यह सोचकर धर्म का नाश नहीं करना चाहिये ।”” बृह॒दारण्यक उपनिषद्‌ में 
भी बताया गया है* ” “भ्रम से उत्कृष्ट कुछ नहीं है इसीलिये जिस प्रकार राजा 
को सहायता से उसी प्रकार धर्म के द्वारा भी निर्वेल पुरुष बलवान को जीतने की 
इच्छा करने लगता है । यह जो घमर्मं है निदपचय वह सत्य ही है ।”” 

धर्मवादी होने के कारण सम्पूर्ण समाज-व्यवस्था धर्म” के नाम से पुकारी 
गयी है अ्रतः व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति के कत्त॑व्यों का ही प्रमुख रीति से उल्लेख 
हें--उदाहरणार्थ राजधमं में वर्णन है राजा को क्या करना चाहिये तथा किस 
प्रकार रहना चाहिये, क्री-धर्म में री के कत्तंव्यों का तथा जीवन के नियमों का 
वर्णन हैं। विभिन्न प्रकार के व्यक्तियों की सुविधाओं ओर अधिकारों का भी 
यद्यपि वर्णन किया गया है--ब्राह्मण की सुविधाओं का (जैसे सब लोग ब्राह्मण 
की वन्दना करें, ब्राह्मण को दान दें, ब्राह्मत का घन न लूटें श्रादि ) स्तियों की 
सुविधाओं का (र्तियों का कोई वध न करे, र्द्रियों की कामनाओं की सदैव पूर्ति 
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की जाये आदि) राजा की सुविवाओं का (राजा को सब देवताओं का रूप समभता' 
चाहिये, राजा की आज्ञा का सदैव पालन करना चाहिये, .शूद्र की सुविधाओं का 
(उनका जीवन-भर उनके स्वामी को पोषण . करना चाहिये, उनके लिये विविध: 
प्रतिवन्धों का भ्रभाव) तथा ब्रह्मचारी की, स्तातक की, संन्‍्यासी की सुविधाओं और 
अ्रधिकार का (प्रत्येक के विषय में देखिए आगे तत्सम्बन्धी विवेचन )--परन्तु इस 
वात पर आग्रह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने-अपने कर्तव्य का ध्यान दे, सुविधाओं, 
और अधिकारों का नहीं । यदि प्रत्येक ने ही अपने-अपने कर्तव्य का पालन किया 
तो सबकी सुविधाओं और अधिकारों का स्वत्त: ही पालन हो जायेगा 
आन्तरिकता का महत्त्व होने के कारण तथा बौद्धिक ज्ञान से आत्मिक उन्नति 
को श्रेष्ठ समभने के कारण भारतीय संस्कृति में श्रद्धा का बहुत महत्व है । 
ऋग्वेद में है १६ “अग्नि श्रद्धा से प्रदीक्त किया जाता है। ह॒विद्ग॑व्य का श्रद्धा से. 
हवन किया जाता है । धन से श्रद्धा को अधिक महत्त्वपूर्ण कहा जाता है। प्राण का 
रक्षण करनेवाले देवता, यजमान श्रद्धा की ही उपासना करते हैं | हृदय के सद्धूल्प: 
से श्रद्धा की ही उपासना होती है। श्रद्धा से ही धन प्राप्त होता है। प्रातःकालः 
(हम) श्रद्धा का आवाहन करते हैं, मध्यदिन में श्रद्धा का आवाहन करते हैं, सूर्य के 
अस्त के समय श्रद्धा का आवाहन करते हैं। है श्रद्धा देव ! हमें इस लोक में: 
द्वा से युक्त कर ।” मनुस्मृति में सभी कर्मों को श्रद्धापुवंक करने पर बल दिया. 
गया हैं ।?६ “'पूत धर्म विना तन्‍द्रा के श्रद्धापुवक करे । न्याय से आये हुए धन से. 
अद्धापुवंक करने पर वे (इष्टापुर्त कम) अ्रक्षय (फल) देते हैं ।” नारदपुराण,. में. 
तो श्रद्धा का महत्व विस्तार से वरशंन किया हैं ।+** श्रद्धा का यह महत्त्व. कई 
कारणों से है । एक तो श्रद्धा न रही तो सबसे गुणकारी कार्य में भी दोष, ढूंढे जा 
सकते हैं । श्रेष्-से-श्रेष्ठ नियम में भी श्रद्धाविहीनता के कारण अ्रव्यवस्था उत्पन्न 
हो सकती है । दुसरे कोई भी कम श्रद्धापवक करने से ही व्यक्ति अपनी उन्नति 
कर सकता है। यदि गुरु के प्रति श्रद्धा है तभी गुरु के उपदेशों का. उपयोग होगा, 
यदि तीथ॑त्रात्रा में श्रद्धा है वभी व्यक्ति को उसका लाभ होगा। तीसरे, श्रद्धा के 
द्वारा किया हुआ कम ही “धर्म” के अन्तगंत गिना जा सकता है और वही समाज- 
जीवन को लाभ पहुँचा सकता है अन्यथा वह केवल ओऔपचारिकता-मात्र होगी 
जिससे समाज का आन्तरिकं जोवन खोखला होता जायेगा । 
भारतीय संस्कृति में श्राध्यात्मिकता क्रो प्रमुखता देते हुए. भौतिकता को. भी 
के भहत्त्व नहीं दिया गया है। चारों वेदों के मन्त्रों में भौतिक जीवन की वस्तुओं 
को प्राप्त करने की प्रार्थंथा की गयी है । उपनिषद्‌ में प्राण तथा अन्न दोनों की 
उपासना बतायी गयी है। प्राण अध्यात्म का प्रतीक है. तथा अ्रन्न भौतिकता का । 
अत्त और प्राण की समान आवश्यकता का वणंत बृहदारण्यकोउपनिषद्‌ में: 
धर ; 
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किया गया है ।** “कोई कहते हैं कि अन्न ब्रह्म है किन्तु ऐसी बात नहीं है 
क्योंकि प्राण के बिना अन्न सड़ जाता हैं। क़ोई कहते हैं प्राण ब्रह्म है किन्तु ऐसी : 
बात नहीं है वर्योंकि अन्न के विना प्राण सूख जाता है। परन्तु ये दोनों देव एक- 
रूपता प्राप्त कर परम पद प्राप्त करते हैं ।” राजा पृथु की कया तथा अमृत-मन्थन 
की कथा दोनों में ही भौतिक उन्नति का महत्व दिखाया गया है। राजा पृथु ने 
पृथिवी को दुह कर संसार के उपभोग की सव॒वस्तुएँ प्राप्त कर प्रजा को सुखी 
किया 3 ? अमृतमन्यन के द्वारा देवताओं तथा देत्यों ने लक्ष्मी, ऐरावत, स्यमन्तक 
मणि, वाजिश्रवा घोड़ा, धन्वन्तरि वैद्य आदि को प्राप्त किया। अग्निपुराण में, 
जिसमें सम्मूर्ण धर्म का संक्षेप में वर्णन किया है, अन्य शास्त्रों के समान ही घंर्म के 
सभी हछत्यों को यथा तप को, तीर्थों को, ब्नतों को, दान को तया धर्म के अन्य सभी 
अज्भों को भुक्ति-मुक्तिप्रद कहा है? १ अर्यात इनके पालन से संसार के भोग तथा 
मुक्ति दोनों की प्राप्ति होती है । चारों वेदों के उपवेद --धनुर्वेद, गान्धववेद, आयुर्वेद, 
अर्थशासत्र--भौतिक ज्ञान के वर्णान से ही सम्बन्धित हैं। चारों विद्याओं में 
आन्वीक्षिकी 'दर्शनशासत्र) और त्रयी (धर्मशासत्र) के अतिरिक्त दण्डवीति और वार्ता 
भी दो विद्याएँ हें जिनमें से एक में राजनैतिक व्यवस्था तथा दूसरे में आथिक जीवन 
का वरणुंन है ।2 * धमंशार्त्रों ने धर्मपालन का उपदेश [दिया है पर साथ-साथ यह 
भी आग्रह किया है कि शरीर का ध्यान करते हुए धर्माचरण करना चाहिये। 
पराशर का कहना है “अपने देह की रक्षा करे ओर पीछे धर्म का आचरण करे।' 
मृदु ग्रथवा कठोर किसी भी धर्म से व्यक्ति पहले स्वयं का उद्धार करे और 
(फिर) समर्थ हो कर धर्म का श्राचरण करे ।??१३ “जीता हुआ मनुष्य व्रत, कृच्छ 
आदि के द्वारा पापों को दूर कर सकता है, ऐसा भगवान यम ने कहा है। 
परन्तु शरीर धर्म का स्॑स्व है । उसकी प्रयलपुर्वक रक्षा करनी चाहिये ।”” 
भारतीय व्यवस्था में भौतिक जीवन को भी पर्याप्त महत्व होने के कारण 
अत्येक व्यक्ति से श्रपने आ्रादर्श के पालन का आग्रह होने के साथ-साय उसमें सांसारिक 
जीवन की व्यावहारिक कठिनाइयों तथा श्रावश्यकताओं का भी पूरा ध्यान रखा 
गया है अर्थात्‌ भारतीय व्यवस्था में आदर्श के साथ सांसारिक ष्यावहारिकता 
कम नहों दिखायी देती | यद्यपि संन्यास को अच्तिम आदर्श के रूप में बताया 
गया है परन्तु व्यावहारिकता का ध्यान रखते हुए ग्ृहस्थाश्रम का भी विधान 
है और उसकी अब्ननिवायंता भी रखी गयी है ॥3४ व्यावहारिकता की दृष्टि स्ले 
अन्य भी कई वातों का ध्यान रखा गया है। सर्वप्रयमम तो आवद्धम॑ की व्यवस्था' 
हैं। विशेष परिस्थिति में जब कि धर्मं की स्ंसाधारण व्यवस्था का पालन 
करना कठिन हो जाये तब उस व्यवस्था को छोड़ कर भी व्यवहार करने की 
अनुमति है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, त्रैद्य के लिये उनको वृत्त ( जीविका के साधन ) 
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निर्धारित कर दी गयी है। परन्तु साथ ही साथ यह भी व्यवस्था है कि 
आपत्तिकाल हो तो प्रत्येक वर्ण अपने नीचे के किसी' वर्ण की जीविका का 
प्रयोग कर सकता है ।3% आपत्तिकाल में साधारण काल के धर्म का परित्याम- 
करना अ्रधर्म नहीं है इसके उदाहरण मनुस्मृति में दिये. गये हैं । “भूखा अजीगर्दे 
ऋषि अपने पुत्र शुनःशैफ को मारने के लिए तैयार हुआ, तो भी, क्षुधा का 
उपाय करने के कारण, वह पाप से लिप्त नहीं हुआ । धर्म-अधर्म॑ जाननेवाली 
क्षुवा से पीड़ित वामदेव ऋषि ने प्राण-रक्षा के लिये कुत्ते का मांस खाना चाह! 
तो भी वह॒पाप से लिप्त नहीं हुए । महातपस्वी भारद्वाज मुनि ने पुत्र सहित 
ध्रुधा से पीड़ित हो कर निर्जंद वन में वृद्ध बढ़ई से बहुत-सी गोएँ लीं। धर्म- 
अधमं के ज्ञाता विश्वामित्र मुनि भुखे होने पर चाण्डाल के हाथ से कुत्ते को 
जांघ का मांस खाने को तेयार हुए । 3३६ रोग आदि में भी धर्मपालन में कड़ाई 
ते करने का आदेश है ।3०७ सत्य, अहिंसा आदि नियमों का भी विश्येष 
परिस्थितियों में अ्पवाद बताया गया है ।3< विशेष परिस्थितियों में हो नहीं विश्येष 
व्यक्तियों की आवश्यकताओं का भी धर्मपालन में ध्यान रखा गया है। अशोच 
राजा को, ब्ती को, तथा यज्ञ करनेवाले को नहीं लगता, इसी प्रकार ब्रह्मचारी 
को भी नहीं, लगता ३९ यह सब व्यावहारिक आवश्यकताओं को ध्यान में रख 
कर ही है और राजा के सम्बन्ध में तो यह वात स्पष्ट कर ही दी गयी है । 
“राजगद्दी पर बेठे हुए राजा की तुरन्त शुद्धि बतायी गयी है। प्रजा को रक्षा 
के लिये राजा का राजपद पर बंठना ही इसका कारण है ।/””४* इसी प्रकार 
ज्लियों को प्रायश्चित्त का विधान उनकी शक्ति और सुविधा को ध्यान में रखते 
हुए सरल बनाया गया है श्रर्थात्‌ जहाँ उनके केशों का मुण्डन कहा गया है 
वहाँ केवल दो शअ्रज्ज ले केश काटने का विधान है ।5" “स्त्रियों की, - बालकों 
तथा वृद्धों की तुरन्त शुद्धि बवायी गयी है। निरन्तर बरसनेवाली मेव की धारा, 
पवन की उड़ाई हुईं धूल, स्री, वाल, और वृद्ध ये कभी दूषित नहीं हैं ।'४* 
र्धियों के सम्बन्ध में निम्त नियम भी ख्तरियों की दुबंलता को ध्यान में रखते हुए 
बनाया गया है। “जो स्त्री बलपूर्वक्र अथवा चोरी से भोगी गयी हो ऐसी दृषित 
स्त्री का त्याग न करे क्योंकि ल्ली की इच्छा के अनुसार यह काम नहीं.. किया 
गया ।”*३ आपत्तिकाल ओर विश्येष व्यक्तियों की विशेष अ्रवस्था छोड़ कर भ्री 
शेष नियमों में भी व्यावहारिकता का ध्यान रखा गया है। शरीर-रक्षा का 
धर्मपालन में सदैव ध्यान रखना चाहिये इसका उल्लेख ऊपर किया ही गया है १ 
भनुस्पृति, अत्रिस्मृति, शद्भस्मृति में भी शरीर की सुरक्षा का वहुत आग्रह है । ९९ 
गृहस्थ के निम्त नियम भी व्यावहारिकता की शोर सद्भूत करते हैं “वच्न स्वच्छ 
रखे; केश, डाढी, मंद और नख को सदा कटा कर रखे तथा पवित्र रहे । श्र ;दी 
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री के सामने एक ही वस्त्र पहने और खड़ा हो कर भोजन न करे। जिसमें प्राण 
का संशय हो ऐसा काम न करे, अ्रकस्मात कड़ी बात न कहें, किसी का श्रहित न 
करे और भूंठ न बोले, चोर और व्याजखोर न हो ।****“'पाँव आग में न तपाये, 
न आग को लाँघे | अझ्नलि से जल न पिये । कोई सोया हो तो न जगाये, पाँसा 
न खेले, धर्मंनाश करनेवाली वस्तुओं !से भी न सेले और स्त्रियों के साथ शयन 
ने करे १४७ इसी प्रकार अ्नध्याय के नियम, भोजन-सम्वन्धी नियम, शुद्धि- 
सम्बन्धी नियम$ व्यावहारिकता पर आधारित हेैं। व्यावहारिकता को ध्यान 
में रखते हुए मनुष्य की दुर्बंलताओं को भी भारतीय धर्मशास्त्रों में मान्यता दी 
तयी है तथा उन दुबंलताओं को ध्यान में रखते हुए नियम बनाये गये हैं । आठ 
प्रकार के विवाह तथा दस प्रकार के पुत्रों को मान्यता देने का अ्रर्थ है मनुष्य 
की दुर्बलता को स्वीकार करते हुए उस दुवलता के लिये व्यवस्था करनां। इसी 
प्रकार स्त्रियों से सम्बन्धित निम्न नियम भी मनुष्य की दुर्बलता का विधान करने 
के लिये ही है। “यदि असवर्णा गर्भ स्त्री की योनि।में सींचा जाये तो वह स्त्री 
इतने समय तक, अशुद्ध रहती है जब तक वह गर्भ का त्याग न करे और गे 
त्याग कर, दुःख की निवृत्ति होने पर, तथा रजकण दिखने पर घह स्त्री इस प्रकार 
शुद्ध हो जाती है जेसे निर्मल सोना ।””४० वर्णंसछ्छुरता की घोर निन्‍दा करते हुए 
वर्णंसद्धर जातियों को मान्यता प्रदान करना भी मनुष्य की दुर्बलताओञों को 
मान्यता देने का एक उदाहरण है। भारतीय धर्मथास्त्रों में इन दुवंलताओं को 
इसीलिये स्वीकार और श्रद्भीकार किया कि यदि मनुष्य की दु्वंलता के कारण 
उसे त्याग दिया जाये तो फिर उसकी उन्नति सम्भव ही नहीं है। इसीलिये 
इन दुर्वलताओं की भत्संना तो की है परन्तु साथ-ही-साथ इन्हें मान्य भी किया 
है जिससे दुबल व्यक्तियों के लिये परिवर्तन का मार्ग सदेव प्रदशस्त बना रहे । 
दुरबंलताशों को मान्यता देना वर्तमानकालीन नैतिक कल्पनाओं को श्राधात पहुँचा 
सकता हैं पर भारतीय समाजशाास्त्रियों ने प्रत्येक व्यक्ति को ही ऊँचा उठाने की 
दृष्टि से ऐसा करना झावदयक समझा तथा इसके लिये विधान भी बनाया । 
'भारतीय समाज-जीवन में व्यावह्रिकता का महत्त्व इस बात से भी समझा जा 
'सकता है कि विभिन्न झास्त्रों के भारतीय ग्रन्थों में यथा राजनीति झ्ौर समाज- 
शास्त्र के ग्रन्थों में सिद्धान्तों की बहुत अधिक विवेचना नहीं है भ्रर्थात्‌ पश्चिमी 
शास्त्रों के समान यहाँ के शास्त्रकारों ने तत्त्वज्ञान ( ॥2079 ) और व्यवहार 
(7८४८८) ऐसे दो भेद नहीं किये हैं। यदि कहीं तत्त्वज्ञान की थोड़ी-बहु्त 
विवेचना है भी तो वह केवल व्यावहारिक नियमों को सिद्ध करने के लिये। 
साधारणतया सभी ग्रन्थों में केवल व्यावहारिक नियम ही दिये गये हैं। जहाँ 


तक तत्त्वज्ञान का प्रदत है उसे भी व्यावहारिक बनाया गया है। यहाँ तक कि 
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मोक्ष का तत््वज्ञान भी भारतीय विचार में केवल सिद्धान्त की अथवा विचार की 
ही वात नहीं है परल्तु प्रत्यक्ष व्यवहार का एक आदर्श है । इस प्रकार आदवशंवादिता 
के साथ भारतीय संस्कृति में व्यावहारिकता पर भी पूरा बल है । 

भारतीय व्यवस्था में आन्तरिक श्रेष्ठता पर यद्यपि बल दिया गया है परन्तु 
भौतिक जीवन के महत्व के कारण समाज-जीवन और व्यक्ति-्जीवन की वाह्न 
व्यवस्था भी महत्वपूर्ण मानी गयी है | व्यावहारिकता का ध्यान रखने के कारण 
आन्तरिक ग्रुणोत्कर्ष और श्रेष्ठ भावना के निर्माण के आग्रह के साथ यह भी 
माना है कि इस सवके लिये वाह्य व्यवस्था भी आवश्यक है। यह तो ठीक 
है कि आतन्तरिक विकास श्रेष्ठ है और उसके बिता वाह्म व्यवस्था का 
कोई विशेष लाभ नहीं परन्तु फिर भी वाह्य व्यवस्था पर भारतीय जीवन- 
प्रणाली में इसलिये बहुत बल दिया गया है कि व्यवस्था के पालन से ही व्यक्ति 
की बहुत-कुछ उन्नति हो सकती है। यदि व्यवस्था को बिलकुल छोड़ दिया तो 
फिर उसके प्रति आदरपुर्ण धारणा उत्पन्न होना तथा उसकी उपयोगिता समझ 
में आना बहुत कठिन है परन्तु यदि व्यवस्था का निर्जीव पालन भी किया .तो 
श्री यह सम्भव है कि एक-न-एक दिन उसका भाव ग्रहण हो जायेगा और फिर 
उसका अथ॑पूर्ण पालन प्रारम्भ होगा। दूसरे, कोई, समाज-व्यवस्था, इसलिबे 
प्रारम्भ की जाती है कि समाज-जीवन सुखी हो। इसके निर्जीव पालन से भी 
समाज में कुछ न-कुछ व्यवस्था तथा सुख तो बना ही रह सकता है परन्तु यदि 
पद्धति को बिलकुल छोड़ दिया जाये तो इससे अव्यवस्था ही उत्पन्न होगी । 
व्यवस्था का यह महत्व भारतीय जीवन-प्रणाली की एक विशेषता है और यही 
कारण है कि जब अन्य देशों में उनकी प्राचीन जीवन-प्रणालियाँ नष्ट-भ्रष्ट 
दिखायी पड़ती हैं वहाँ भारत में उसी प्राचीन व्यवस्था के अनुसार अभी 
तक जीवन चला श्राया है तथा बीच-बीच में उसका विरोध होने पर श्री 
उसका पुनः श्रद्धापूरो पालन प्रारम्भ हो जाता है । पद्धति का महत्व 


प्रदर्शित करने के लिये हो भारतीय धमंशार्ओं ने पद्धति को पालन न करने 
अथवा करने का परिणाम बताते हुए अतिशयोक्तिपूएाँ वएन अपनाया 


हैं। अतः पापों के फल की कल्पना देने के लिये नरकों का वर्णन है जहाँ 
विभिन्न प्रकार की दारुण यातनाएँ बतायी गयी हैं ।४५ मनुस्मृति में व्यवस्था 
पालन न करने का परिणाम बहुत स्पष्ट रीति से बताया गया है।*९ “मप्र 
क्षत्रिय जातियाँ, कर्मों के लोप होने से तथा ब्राह्मणों के दर्शन न करने से 
(अर्थात्‌ घर्मानुसार न चलने से) धीरे-धीरे वृपत्र हो गयीं। पौण्डक श्रोड़, 
द्रबिड, कम्वोज, यवन, शक, पारद, पहलव, चीन, किरात, दरद ओर खस 
इच देशों के निवासी क्रिया का लोप होने से भीरे-धीरे वषल हो गये ।” इसद्िये 
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समाज-व्यवस्था के पालन पर अर्थात्‌ आाचार-पालन पर बहुत वल दिया .है। 
“वेद और स्मृति दोनों में कहा हुआ आचार ही परम धर्म है, इसलिये आत्म- 
जानी ब्राह्मत इनसे सदा युक्त रहे | आचार से रहित ब्राह्मण बेद के फल को 
नहीं पाता और आचार से युक्त ब्राह्मण सम्पूर्ण फल को पाता है। इस भति 
आचार से धर्म की गति देख कर मुन्तिजनों ने सम्पूर्ण तव को मुख्य जड़ 
श्राचार को माना है ।?*०पराशर का कहना है”" “चारों वर्णों का आचार 
ही धर्म का पालन करनेवाला हैं। जिनकी देह आचार से श्रप्ट हे उनसे धर्म 
भी पराड्मुख होता है ।” आचार के ऊपर सामूहिक रूप से इतना जोर देने 
के अतिरिक्त व्यवस्था के प्रत्येक अद्भ-अद्भ के पालन पर भी पृथक पृथक महत्त्व 
दिया गया है । उदाहरण के लिये वर्णों ओर आाश्षमों के स्ववर्म-पालन का 
बहुत महत्व है। पद्धति का महत्व इतना अधिक है कि वानप्रस्थ तो वया 
संन्यासी के भी जीवन के लिये नियम निर्घारित किये गये हैं जब कि संन्यासी 
निःसंग, निलिप्त, अकाम, और सर्वत्यागी है। प्रत्येक तीर्थ का वर्णान करते 
समय अथवा प्रत्येक त्रत का वर्णन करते समय अथवा प्रत्येक ग्रन्थ के अ्रब्ययन 
का महत्व बताते समय ऐसा दिखाया गया है कि मानों उसी तीर्थ के सेवन, 
उसी व्रत के पालन अथवा उसी प्रत्थ के अध्ययन से, चाहे वह अज्ञानवश्य 
ही किया जाये, सम्पूर्ण भौतिक और आध्यात्मिक फल प्राप्त हो जायेंगे ।७६ 
यह सव अतिथशयोक्तिपुर्ण माहात्म्य भी इसलिये है कि व्यक्ति इन सब वातों का 
पालन करे । क्‍योंकि ऐसा करने पर, चाहे वह जानवूभ कर हो अथवा अनजाने 
व्यक्ति के मन पर कुछ-त-कुझआ परिणाम अवदय पड़ेगा ही तथा समाज की भी 
उस कृत्य के प्रति श्रद्धा जागृत होगी । 

ऊपर जिस वाह्य व्यवस्था का उल्लेख किया गया है उसके अनन्‍्तगंत सम्पूर्ण 
भारतीय जीवन की विवेचना श्रध्यातज्ञान से प्रारम्भ होती है जिसे 'आन्वीक्षिको' 
नाम दिया गया है। इस अव्यात्म ज्ञान से प्रारम्भ करते हुए जीवन के सभी 
अज्भों के सिद्धान्त निष्पन्न किये गये हें--ऐसा पिछले विवेचन में बताया गया 
है ।४३ इस कारण भारतीय संस्कृति के श्रतुसार समाज-जीवन के सभो अश्रद्धों 
से एकात्मता है और जीवन के सभी अ्रद्ध एक ही आदर्शो से सम्बालित होते 
हैं ।५४ जब कि पश्चिमी शात्वकारों का यह सिद्ध करना आवश्यक प्रतीत्त होता है 
कि समाज-जीवन के विभिन्न अज्ों ( नीतिशास्त्र, श्रथ॑ंग्ात्र, इतिहास, राजनीति, 
मनोविज्ञान आदि ) में पारस्परिक सम्बन्ध भी है वहाँ भारतीय संस्कृति में इन 
सबों को एकात्मता एक स्वतःसिद्ध बात है। वर्म का महत्व होने के कारण 
धर्म के हो अनुसार जीवन के सभी अ्रद्ध अर्थ, काम आदि सश्जालित होते हैं 
इसलिये मारतीय संस्क्रति में राजनीति को यद्यपि एक महत्त्व का स्थान प्राप्त 
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है परन्तु यह जीवन का एक अज्भ-मात्र ही है। भारतीय जीवन-प्रणाली में राज्य 
सर्वश्रासी नहीं है तथा राज्य को असीमित अधिकार भी नहीं हैं। यह सत्य है कि 
राज्य धर्म का संरक्षण करता है तथा धर्म मर्यादाओं की स्थापना करता है परन्तु 
राज्य को धर्म-नर्णय का कोई अधिकार नहीं है ।४० धर्म ( समाज-व्यवस्था ) तो 
ऋषियों ने श्रुति-स्मृतियों के द्वारा निर्धारित कर किया हैं ।-उसी धर्म को - लागू 
करने का काम राज्य का है.। इतना ही नहीं राज्य को भी उन्हीं धर्म-नियमों के 
अन्तगंत चलना आवश्यक है। “यह जो.धर्म है क्षत्रिय का भी नियन्ता है।/*ह* 
धर्म के अनुसार अर्थ का सम्जालन होना चाहिये यह . नियम स्वीकार करते हुए 
कौटिल्य, शुक्र, आदि भी"० पहले धर्म-नियमों (.समाज-व्यवस्था ) का संक्षेप 
में वर्णव करके तत्पश्चात- फिर अपने अ्र्थंदास्त्र ( ग़ाज्य-व्यवस्था ) के सिद्धान्तों को 
विवेचता प्रारम्भ करते हैं । राजधर्म भी वर्णाध्म, आश्षमधर्म, स््रीधर्म श्रादि के समान 
पर्मशार्नों का का ही अद्धभ है। श्री काणे का कथन -है “अतः .अ्रथ॑शार्ष,.जो कि 
मुख्यतः: राजा के अधिकार, सुविधाओं और उत्तरदायित्व. से . सम्बन्धित, है, - णोक 
प्रकार से देखने पर धर्मशात्ष-का ही एक अद्भ है'परन्तु अ्रथंगाक्ष के ग्रन्यों ने 
एक देश के शासन के सभी अज्ों के विष्रय. में बहुत विस्तार. के साथ विचार 
किया है जब कि धर्मशास्त्र के ग्रन्थ राज्यक्षास्त्र की कुछ प्रमुख वातों के चिपय में 
ही विचार करते हैं ।*५५ 

समाज-व्यवस्था के पालन का महत्व होने के कारण उसमें भावना भरने के 
लिये प्रतीकवाद का प्रयोग किया गया हैं। विभिन्न संस्कारों में ( जिनमें 
उपनयन, विवाह प्रमुख हैं ) राज्याभिषेक में, संन्यास लेने की विधि.में तथा ऐसे 
ही अन्य सव कमंकाण्डों में प्रतीकों के माध्यम से . भावना स्पष्ट करने और 
उत्तन्न करने का प्रयत्न है। उपनयन के समय गुरु ब्रह्मचारी का हाथ पकड़ता हैं 
तथा उसका हृदय स्पर्श करता है। यह सब गुझु-श्िषप्प की आत्मीय भावना 
प्रदर्शित करने के लिये है ।"५ विवाह में वध्ष को .अ्ररु्धती तथा वर को ध्रव 
नक्षत्र देखना होता है और यह वर-वच्दू के सम्बन्ध की .हढ़ता के लिये है ५ सप्तपदी 
के सात पद धन, सुविधा, सन्तति, मित्रता, रस, हृढ़ता भर सुख की भावना 
प्रदशित करने के लिये हैं ।६९ राज्याभिपेक में राजा को सिंह की खाल पहन 
फर अपनी भअजेयता प्रदर्शित करनों होती है।*१ इसी प्रकार से श्रन्य सभी 
आचारों में है | 

समाज-व्यवस्था की दृष्टि. से अधिकार-भैेद का सिद्धान्त भी भारतीय 
संस्कृति का एक प्रमुख सिद्धान्त है। इस सिद्धान्त के अनुसार ऐसा माना गया है. 
कि प्रत्येक व्यक्ति की उन्‍्तति का स्तर भिन्‍न होने के कारण उसे उसकी उन्मरहिं 
के स्तर के अनुरूप स्थान, . महत्व तथा अधिकार देना योग्य है तथा सबके लिये 


ष्य्ष्य समाज और राज्य : भारतीय विचार 


+ बबब्ग्प 


'तदनुसार पृथक-पूंथक्‌ नियम बनाये गये हैं । सवके लिये एक ही आदश तथा एक 
से अधिकार भारतीय जीवन-पद्धति में स्वीकार नहीं किये गये हैं। यह भी 
भारतीय समाज-व्यवस्था की उसे अन्य समाज-व्यवस्थाओं से पृथक्‌ करनेवाली 
एक विशेषता है। परन्तु भारतीय समाज-व्यवस्था में यह अधिकार-सेद 
व्यक्ति की भौतिक श्रेष्ठता श्रर्थात धन अथवा राजनैतिक सत्ता अथवा 
'पद-प्रतिष्ठा अथवा, जैसा बताया गया, वीौद्धिक श्रेष्ठाा पर आधारित 
नहीं है, अपितु अधिकारों का यह भेद व्यक्ति की आध्यात्मिक श्रेष्ठता 
'पर आधारित हैं। इसका अर्थ यह है कि जो व्यक्ति आध्यात्मिक दृष्टि से 
जितना ग्रधिक उन्नत है उसके पास उतना ही अधिक सामाजिक उत्तरदायित्व, 
उसके जीवन में उतनी हो अधिक मर्यादाएँ, उसके लिये उतनी ही कतंव्यपालन 
की कठोरता और अनुशासन, उसके पास उतना ही अधिक समाज पर नियंत्रण 
का अधिकार और फलस्वरूप उसे उतना ही अधिक समाज में सम्मान मान्य 
'किया गया है। इसके ही आधार पर विभिन्‍न वर्गों के कतंव्य और अधिकार भी 
भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के व्यक्तियों की योग्यता ओर मर्यादाओ्ं के अनुसार निर्धारित 
किये गये हैं । अ्धिकार-भेद का यह सिद्धान्त दो कारख़ों से मान्य किया गया 
है---सामाजिक दृष्टि से और व्यक्तिगत दृष्टि से । सामाजिक दृष्टि से तो समाज 
के विभिन्‍न कार्यो को करने का तथा समाज पर नियंत्रण रखने का अधिकार 
उन्हीं को देना उचित समझा गया है जो उन कार्यों के लिये ग्राध्यात्मिक उन्नति, 
अतः चरित्र के आधार पर सबसे अधिक योग्य और उपयुक्त हों। यह चारित्रिक 
उन्नति मापने के लिये, जेसा पिछले अध्याथ में बताया गया, त्रिगुण का सिद्धान्त 
रखा गया है श्रर्थात सतोग्रुणी व्यक्ति को सबसे श्रधिक तथा तमोगुणी को सबसे 
कम श्रेष्ठ काय॑ तथा अधिकार दिये गये हैं । इसका कारण यह है कि जो व्यक्ति 
अपने ग्रुरों के कारण स्वार्थ-त्याग में, भौतिक सुखोपभोग की ओर से निवृत्त 
होने में, समाज-जीवन के लिये अपना समर्पण करने में, सांसारिक लालसाओं से 
ऊपर उठने में तथा व्यक्तिगत चरित्र और संयम में जितना श्रेष्ठ होगा समाज 
में स्वाभाविक ही उसके प्रति उतनी अधिक श्रद्धा होगी, अन्य व्यक्तियों द्वारा 
उसकी उतनी ही अधिक मान्यता होगी और उसके अनुशासन का पालन करने 
में समाज में उतनी ही श्रधिक सिद्धता होगी श्रर्थात- वह समाज को योग्य मार्ग पर 
लगाने में उतना ही अधिक समर्थ होगा । इसके विपरीत यदि भोतिक आधारों पर 
श्रेष्ठता और निम्नता का निर्धारण किया गया और व्यक्ति के चारित््य का ध्यान 
न दे कर उसके अन्य गुणों के कारण उच्च स्थान दिया गया तो प्रथमतः ऐसा 
श्रेष्ठ माना जानेवाला तथा श्रेष्ठ अ्रधिकार-प्राप्त व्यक्ति अपने दुगुंगों और 
ध्वार्थपरता के कारण समाज में विश्वद्धलता उत्पन्त कर देगा; दूसरे, ऐसे व्यक्ति 
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के प्रति कोई श्रद्धा निर्माण न हो कर उसके पद, अधिकार तथा सुविधाओं के 
प्रति समाज के शेष व्यक्तियों में स्वाभाविक रूप से विद्वेष और ईर्ष्या जागृत 
होगी तथा तीसरे, ऐसे व्यक्तियों द्वारा लागू किये गये अनुशासन तथा नियमों का 
पालन करने में और उसका मार्गदर्शश स्वीकार करने में लोगों को आपत्ति 
होगी। व्यक्तिगत हृष्टि से व्यक्ति जिस मात्रा तक उन्तति कर चुका है उसके 
जीवन के नियम तदनुसार ही बनाये गये हैं जिससे वह अपने जीवन में सुविधा- 
पूर्वक व्यवहार करता हुआ आगे उन्नति कर सके। ऐसा माना गया है कि 
यदि कम उन्नत व्यक्ति के लिये भ्रधिक कड़ें नियम बना दिये जायें तो उन नियमों 
का तो शूलन होगा ही नहीं परन्तु साथ-ही-साथ उसे अपनी वर्तमान स्थिति. से 
आगे बढ़ कर और अधिक आध्यात्मिक उन्नति करना कठिन हो जायेगा जो कि 
वह उपयुक्त नियम होने पर कर सकेगा। जैसे, जिसे धन की बहुत कामना है 
उसे यदि अल्पसन्तोषी होने का उपदेश दिया गया और उसके लिये यदि निर्धन 
रहने का विधान बनाया गया तो न तो वह नियम का पालन कर सकेगा और 
बह नियम उसके उन्नतिक्रम के विरुद्ध होने के कारण वह उसी की लालसा में 
'पड़ा रह कर उसके आगे उत्नति भी न कर सकेगा। इस अ्धिकार-भेद के 
सिद्धान्त के सम्बन्ध में सबसे श्रन्तिम बात यह है कि यह अधिकार-भेद : यद्यपि 
आध्यात्मिक मापदण्ड के आधार पर था, भोतिक आधारों पर नहीं, परन्तु, मूलतया 
यह अधिकार-भेद केवल भौतिक श्रर्थात सांसारिक जीवन की ही दृष्टि से था, 
अर्थात्‌ ऐसा समझा गया था कि इस संसार में व्यवहार करते हुए व्यक्तियों-का 
समाज के हित के लिये उनके अन्तर के अनुसार विभाजन करना ही पड़ेगा. नहीं 
'ती, जैसा ऊपर बताया गया, सामाजिक व्यवस्था में तथा सामाजिक जीवन में 
विश्वद्धलता उत्पत्त हो जायेगी । परन्तु आध्यात्मिक दृष्टि से तो सभी. व्यक्तियों में 
'समानता मानी गयी थी और यह कहा गया था** कि कुत्ते और हाथी, इवपाक 
और ब्राह्मण इनमें कोई भेद नहीं है और सबमें एक ही परमात्मा का निवास है । 
अतः जो आध्यात्मिक हृष्टि से पूर्ण है उत्तकी दृष्टि से सभी व्यक्ति समान थे। 
'इसके अतिरिक्त भौतिक जीवन में भेद मानते हंए आध्यात्मिक दृष्टि से यह भी 
समानता थी कि आध्यात्मिक उन्नति का भश्रर्थात ब्रह्म-प्राति का श्रधिकार प्रत्येक के 
लिये मान्य था और व्यक्ति किसी भी श्रेणी में हो उसको यह श्रधिकार था कि 
वह ब्रह्मप्राप्ति का प्रयत्न कर सके । श्रर्थात आध्यात्मिक दृष्टि से तो मनुष्य-मात्र 
'की ही नहीं प्राणी-मात्र की भी समानता मान्य थी परन्तु यह अधिकार-भेद केवल 
सांसारिक व्यक्तियों के. लिये तथा सांसारिक व्यवहार के लिये था। सांसारिक 
जीवन में तो अधिकार-भेद का सिद्धान्त मानने के साथ इस बात का भी पूरा 
आग्रह था और यह कहा गया था कि इस आधार पर प्रत्येक के लिये जो पृथक्‌- 


६० सभाज और राज्य : भारतीय विचार 


पृथक कतंव्य निर्धारित किये गये हैं श्रर्थात जो प्रत्येक का स्वधर्म है उसका 
प्रत्येक व्यक्ति को पालन करना ही चाहिये ओर इस स्वघर्म के पालन से ही 
व्यक्ति अपनी आध्यात्मिक उच्तति तथा ब्रह्म-प्राप्ति कर सकता हैन कि इस 
स्ववर्म का त्याग करने से । 
व्यावहारिकता तथा अधिकार-भेद के सिद्धान्त के कारण ऐसी वातें भी 
धर्मंशास्त्रों ने मान्य की है, जो श्रादर्श को इष्टि से तो हीन कहीं जा सकती हैं, 
परन्तु जिन्हें समाज-जीवन में एकता वनाये रखने के लिये मान्य करना आवश्यक 
हो गया ब्रर्यात्‌ मनुष्य की वहुत-सी निम्न प्रवृत्तियों को मान कर भारतीय जीवन 
और व्यवस्था में उनके उद्यात्तीकरण का प्रयत्न किया गया हैं। इन सब वातों 
को मान्य करके इनमें एक ऊँची भावना भरने का प्रथास इसलिये किया है जिससे 
मनुष्य धीरे-धीरे उन हीन वातों से विम्मुख हों । प्रस्तावना में नियोग के उदाहरण 
पर विस्तारपुर्वक॑ विचार किया गया है ॥* 2 वेसा ही .मांस-भक्षण के विपय में 
भी है। मनु ने मांच-भक्षण की निन्‍दा की है। कहा है “जीवों की हिंसा किये 
बिना कहीं भी मांस उत्पन्त नहीं हो सकता और जीवों को मारना स्वर्ग देनेवाला 
भी नहीं है इसलिये मांस को त्याग कर देना चाहिये | जो फल मांस का त्याग करने 
से होता है वह फल पवित्र फल-मूल खाने से, यज्ञों से और मुनियों द्वारा अन्न खाने 
से नहीं होता । यहाँ में जिसका मांस खाता हूँ मुझको (मां) वह (स) परलोक में 
खायेगा--मांस शब्द का यह श्रथ॑ सुनियों ने बताया है।”*४ फिर भी मांस- 
भक्षण में कुछ लोगों को रुचि हो सकती है इसलिये वह विधान किया गया हैं कि 
केवल देवता और पितरों को अर्पणँ० करके ही तत्पश्चात्‌ शेप मांस खाया जाये, 
स्वाद के लिये नहीं । इससे एक तो मांस खाने के अवसरों में कमी होगी! फिर 
धीरे-धीरे व्यक्ति के मन में यह भावना उत्पन्न होगी कि “साधारण रीति से मांस- 
भक्षण खराब है और में तो केवल धर्म की दृष्टि से खाता हूँ” तथा तत्पश्चात 
धीरे-बीरे मनुष्य उतना भी त्याग देगा। इसलिये मनु *" ही कहते हैं “यज्ञ के 
लिए मांस खाना देव-विधि कही गयी है, शरीर-वृद्धि के लिये मांस खाता राक्षस- 
विधि कही गयी है। मोल ले कर अथवा स्वयं ही उत्न्‍्त करके अ्रथवा किसी के 
भेंट देने पर देवता और पितरों को समयंण करके जो मनुष्य खाता है वह दोप 
का भागी नहीं होता । मांस के दोष की विधि को जानता हुआ ट्विज बिना विधि 
के न खाये क्योंकि अनापत्काल में जो विना विधि के मांस खाता है मरने के 
परचात उस परवश मनुष्य का वे ही जीव भक्षण करते हैं जिनको उसने खाया 
है ।” यही बात मैथुन के विषय में है। मैथुत में भी काम-भावना धीरे-धीरे नष्ट 
करने का प्रयत्न है । प्रथमतः गुरुपत्नी (गरुरुजनों की पत्नियों) के साथ संसर्ग महापाप 
बताया हैं। तत्यइवात, परस्त्री-संसर्ग भी वजित हैं । फिर कन्या को दुषित करने 
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का और वेश्या-संसर्ग का प्रायश्चित्त बताया गया है । फिर एकप्नीव्नत को ब्ह्म॒चर्य 
के ही समान बताया गया है ।३५ इस प्रकार काम-भावना कम की गयी हे । क्‍ 
इसके साथ-साथ सबसे अन्त में स्त्री-निन्दा तथा शरीर के अन्दर का वीभत्स 
वर्शांन करके स्त्री-सहवास की भावना ही नष्ट करने का प्रयास है। इसी प्रकार 
धन-प्राप्ति की लालसा तथा सुखोपभोग की कामना को एक ऊचा भाव प्रदान कर 
इन आसक्तिपूर्णं भावनाओं को नष्ट करने का प्रयत्न है। वन-प्राप्ति की प्रशंसा 
की गयी है परन्तु धन का उपभोग अपने लिये कम-से-कम करने का आदेश और 
उसके नियम हैं ।*० मनुष्य की स्वाभाविक वृत्ति को स्वीकार कर उसमें ऊँची 
भावना भरने के भारतीय समाज-व्यवस्था में अ्रन्य भी बहुत से उदाहरण मिलेंगे । 
(देखिए राजाओं की संघर्॑-वृत्ति का उदात्तीकरण तथा स्त्री-लम्पठता पर नियन्त्रण 
के लिये उनके लिये गान्धर्व और राक्षस विवाह की मान्यता का उदाहरण) ॥ 
क्योंकि समाज-व्यवस्था का ठीक प्रकार सच्चालन तथा व्यक्तियों की उन्नति 
बहुत-कुछ वातावरण पर अवलम्बित है इसलिये भारतीय संस्कृति में पविन्न 
और शुद्ध वातावरण का भी बहुत महत्व है। प्रत्येक आश्रम के ऐसे नियम 
बनाये गये हैं कि उस आश्रम के उपयुक्त धर्मानुकूल वातावरण का निर्माण हो । 
ब्रह्मचारी को भी ग्रुरुकुल में भुरु की देखरेख में एक योजनावद्ध वातावरण में 
रहने की व्यवस्था है तथा गृहस्थ के देनिक्र कृत्य भी उसके जीवन में उसके 
आदर्शों के अनुकूल वातावरण निर्माण करते हैं। वानप्रस्थ शीर संन्यास के 
लिये भी उनके अनुकूल वातावरण की व्यवस्था है। इसी प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वेद्य तीनों अपने-अपने कर्मो' के अनुकूल वातावरण में रहते हैं--ब्राह्मण 
विद्याध्ययन के वातावरण में, क्षत्रिय जौ तथा वीरता के वातावरण में तथा 
वेश्य घनाज॑न के वातावरण में । तीर्थयात्रा के माध्यम से भी धार्मिक वातावरण 
निर्माण करने का प्रयत्त है। यज्ञ, दान, तय, नाम-संकी्तवन आदि सभी समाज 
में श्रेष्ठ वातावरण उत्पन्न करनेवाले हैं। विशिष्ट वातावरण उत्पन्न करने के 
कारण ही संसर्ग का भारतीय जीवन में बहुत महत्त्व है। स्वाध्याय को भी 
महत्त्वपूर्ण इसीलिये माना गया है कि व्यक्ति सदग्नन्थों के सहवास से ऊँचा 
उठेगा । सत्सद्भधति का महत््व पीछे बताया ही गया है ६९ केवल सत्सद्भति की 
ही प्रशंसा नहीं है परन्तु बुरे व्यक्तियों की सज्भति वजित है। “पतित, चाण्डाल, 
पुल्कस, मूर्ख, अभिमानी, अन्त्यज, श्रौर अन्तयावसायी इनके साथ न बैठे ”” 
“पतित के साथ सहवास करने पर, साथ वबेठने पर, साथ खाने पर, अ्रथवा 
उसे यज्ञ कराते श्रथवा पढ़ाने पर अथवा उससे विवाह सम्बन्ध जोड़ने पर एक 
वर्ष में व्यक्ति पतित हो जाता है । उस पतित के साथ बैठना, बोलना , दायभाग 
देना, यात्रा करना, तथा लोक-व्यवहार करना इन सबको छोड़ देना चाहिये ४० 
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नारदपुराण में कहा है?" “'नास्तिकों, मर्यादा का नाश करनेवालों तथा चुगली 
करनेवालों से उपवासब्रतपरायरण व्यक्ति कभी भी वातें न करे | जो पराये अन्त 
के लोलुप हैं तवा परस्त्री में निरत हैं उतकी ब्रतोपवास-परायण वाणी-मात्र 
से भी अर्चना न करे (ट्रर्थात्‌ उनसे कभी भी न बोले) ।” यह भी कहा है 
“दर्जनों के साथ न रहे और अशासत्र न सुने ।” अत्रिस्मृति में पापियों का सद्भ 
संन्यासियों तक के लिये वर्जित बताया गया है ।?* अबछुद्ध व्यक्ति ही नहीं अशुद्ध 
वस्तु का स्पर्श भी पतित करनेवाला माना गया है जैसे मदिरा के पात्र का ।४३ 
यह भी माना गया है कि अवगुणी व्यक्ति का अन्न खाना भी पतित करनेवाला 
है तथा उस अन्न का मन पर भी बुरा परिणाम पड़ता है। सभी स्मृतियों में 
ऐसे व्यक्तियों की सूचियाँ दी हुई हैं जिनका अ्रन्त॒ न खाना चाहिये ।*४ 
पराशरस्मृति का कहना है 'दुराचारोी और निषिद्ध आचरण करनेवाले ब्राह्मश 
के' अन्त को खा कर द्विज एक दिन भोजन ने करे । उत्तम आचररणा का पालन 
करनेवाले और वेदान्त जाननेवाले ब्राह्मण के अन्य को खा कर मनुष्य अहोरात्रि 
के पाप से मुक्त होता है ।”** वायुपुराण का तो संत्यासियों तक के विषय में 
कहना है** कि उन्हें केवल आचारशील अ्यवा अदुष्ट और अपतित ग्रहस्थों 
करे घर ही भिक्षा माँगनी चाहिये। वातावरण की ही दृष्टि से बाह्य श्रोर 
आन्तरिक शुद्धि दोनों ही बहुत महत्त्वपूर्ण माने गये हैं। श्रान्तरिक बुद्धि तो 
व्यक्ति के उन्‍तति के लिये सहायक है ही परन्तु वाह्म शुद्धि का भी मन और 
शरीर पर बहुत उत्तम परिणाम होता है। बुद्धि के सम्बन्ध में दक्षस्मृति के 
नियम उद्धृत करने योग्य हें । “शौच का (पालन) करना तया अशौच का त्याग 
करना बुद्धिमानों ने कहा है । इन दोनों की विशेषताएँ हित-कामना से कहब्ा 
हूँ । शौच के लिये सदेव यत्व करना चाहिये क्योंकि ट्विजत्व का मूल शौच ही 
'कहा गया हैं। शौच का जो आचरण नही करते हैं उनके सब कर्म॑ निष्फल हो 
जाते हैं । शौच दो प्रकार का है, वाह्य और आम्यन्तर । वाह्य शौंच मिट्टी और 
जल से तथा अन्त:शौच मन:शुद्धि से होता है। अ्रशौच से वाह्य शौच उत्तम 
है ओर वाह्य से आ्राभ्यन्तर शौच उत्तम है। इन दोनों से जो शुद्ध है वही 
शुद्ध है अन्य नहीं ।?४* शुद्धि की संक्षेप में परिभाषा अत्रिस्मृति में दी गयी है ॥९ 
“अभक्ष्य वस्तुओं का त्याग सज्जनों की सद्भुति ओर आचार-पालव को शौच 
कहते हैं ।”” शुद्धि के जो नियम स्मृतियों ओर पुराणों में दिये गये हैं उनके 
अवलोकन-मात्र से ही यह स्पष्ट हो जायेगा कि शुद्धि की दृष्टि से आचमन को 
विधान है ।९५ शुद्धि के ही कारण सूतक में स्वाध्याय, होम, दान, आदि सना 
किया है ।“* शुद्धि के ही कारण रजस्वला-स्पर्श वर्जित है ।“* शुद्धि के कारण 
४ + ध्वमन, क्षौरकर्म, मैथुन, तथा प्रेत .(मृत-शरीर) के छूत में अथवा इनका 
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स्वप्न देखने पर स्तान करना बताया गया है ।” बुद्धि के ही कारण भोजन के 
विस्तृत नियम बनाये गये हैं 

भारतीय संस्कृति समनन्‍्वयवाद्री भी है। परमात्मा है और किसी भी मार्ग 
रे उसकी उपासना की जाये परन्तु सभी मार्गों से भगवान तक पहुँचा जा सकता 
है यह भारतीय समत्वयवाद की सबसे बड़ी घोषणा है। ऋग्वेद में कहा है 
“एक ही सत्‌ है उसका विप्र लोग बहुत प्रकार से बर्णाँन करते हँ--इन्द्र, मित्र, 
वरुण, अग्नि यम, मातरिश्वान ।” इसलिये चाहे विष्णु की पूजा को जाये,. 
चाहे द्षिव की, चाहे ब्रह्म की, चाहे शक्ति को उन सबको भारतीय ध्मंशास्त्रों 
ने एक समान माना है। इसी प्रकार से विविध धामिक आचार भी भावनापुर्वक 
किये जाने पर समान रीति से चित्तशुद्धिकारी हैं तथा विविध नेतिक सदुगुणों--- 
सत्य, अहिसा अपरिग्रह आ्रादि--में से किसी का पालन व्यक्ति को समान रीति 
से ऊंचा उठानेवाला है। इन सबकी श्रेष्ठता के बहुत भ्रतिशयोक्तिपुर्णा वरान 
किये गये हैं और एक की श्रेष्ठता का वर्णन दूसरे की तुलनात्मक हीनता सिद्ध 
करनेवाला नहीं है। समनन्‍वयवादी होने के कारण विभिन्न विचारों की ही 
नहीं, विभिन्न प्रथाओं की भी स्वतन्त्रता मान्य की हैं। यथा, आपस्तम्ब का 
कहना है: कि विभिन्न जनपदों और कुलों के आचार अधिकृत है तथा उन्तका 
उन जनपदों और कुलों में पालन होना चाहिये“ ६ | प्रथाओं को मान्य करने 
का कारण यह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने-अपने कुल, जाति आदि के धर्म 
(प्रथाओं) का पालन करते हुए भी चरित्रवान हो सकता है । जहाँ बहुपतित्व 
को प्रया हैं वहाँ एक र्री के कई पति होना चरित्रहीनता की बात नहीं है अपितु 
इसी प्रथा का पालन करते हुए व्यक्ति अपने चरित्र को श्रेष्ठ बना संकता है। 
विभिन्न जातियों श्रथवा वर्गों को प्रथाओं को नष्ट न करने का श्ाग्रह इसलिये 
भी हैं कि यदि किसी जाति की प्रथा पर झाघात हो कर दूसरी प्रथाएँ बलपूर्वक 
लादी जाती हैं तो पहले की प्रथाओं के कारण जो नैतिक व्यवस्था निर्माण हो 
गयी थी और नैतिकता की जो धारणाएँ वतन गयी थीं वह तो नष्ट हो ही जाती 
हैं परन्तु नयी प्रथाओं के कारण जो नैतिक धारणाएँ निर्माण होनी चाहिये' 
वह भी नहीं निर्माण होतीं । इसलिये इस प्रकार की जाति का विनाश ही हो 
जाता है। इसलिये भारतीय समाजशात्तियों ने एक श्रेष्ठ व्यवस्था केवल 
उपस्थित कर दी उसे बलपुबंक किसी पर लागू नहीं किया । इस बात के लिये 
लोगों को स्वतन्त्र छोड़ दिया कि वह इस व्यवस्था को माने अथवा न माने और 
यदि माने भी तो स्वेच्छापृ्वंक तथा अपनी नेतिक धारणाओं से समन्वय करते 
हुए | इस व्यवस्था को वल्पुवंक लागू न करने का यह भी कारण है कि 
भारतीय विचारकों की भहल्भारपूर्स वृत्ति नहीं थी । उन्हें लगा कि यह व्यवस्था 
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श्रेप्ठ है, परन्तु हो सकता है कि अन्य कोई प्रथा या व्यवस्था उससे भी श्रेष्ठ हीं 
ऐसी अवस्था में वबलपूर्वक अपनी व्यवस्था को अहड्धूगरपूर्णा रीति से लादने में 
जो हानि होगी वह असीमित होगी। फिर यह भी लगा कि इस प्रकार से 
व्यवस्था को लादना सांस्कृतिक दासता निर्माण करना ही होगा ओर किसी भी 
प्रकार की दासता व्यक्ति अथवा समाज के चरित्र को, जीवन को, जीवन के 
शुल्यों को, नष्ट करनेवाली होती है । इसलिये राजनेतिक दासता भी न लादने 
का आदेश है और राजा से कहां गया है कि वह विजित राज्य के राजा के 
स्थान पर उसके भाई अथवा पुत्र का के करे, स्वयं राज्य न हड़पे । ८४ 
दासता केवल विजित जाति का नाश ही नहीं करती अपितु विजेता के प्रति 
तथा उसकी रीति-नीति सबके प्रति विद्वेष उत्पन्न करती है और यह भी 
समन्वयवादी हृष्टिकोश के विरोधी वात थी। समन्वयवादिता का एक अन्य 
स्वरूप यह भी है कि भारतीय जीवन में, विचार में तथा समाज-रचना में 
विभिन्न विरोधी दिखनेवाले दृष्टिकोणों का भी समन्वय किया गया है। इस 
कारण भारतीय विचार और जीवन में आध्यात्मिकता का भौतिकता का, 
आदर्शंवादिता का और व्यावहारिकता का, त्याग और भोग का, आन्तरिक 
गुणों का और वाह्य व्यवस्था का, श्रद्धा का और तक॑ का समन्वय किया गया 
है । यह समन्वयवादिता इस रूप में भी प्रकट होती है कि भारतीय धमंशास्टों 
में परस्पर विरोधी दिखनेवाले नियम मिलते हें। उसके कुछ उदाहरण पहले 
अध्याय में दिये गये हें ।॥ ऐसा ही श्रन्य नियमों के! विषय में भी है (यथा विवाह- 
सम्बन्धी नियम, स्त्रियों की निन्‍दा और प्रशंसा, धन के महत्त्व का प्रतिपादन और 
उसकी निन्‍दा आदि) । यह परस्पर विरोधी दिखनेवाले नियमों की मान्यंता 
इस बात को प्रकट करनेवाली है कि धर्म ग्रथवा सत्य बहुअज्भी है ओर इंच 
परस्पर विरोधी परन्तु सत्य तत्वों का समन्वय करना ही उचित होगा । इसमें 
-ताकिक एकता का अभाव दिखायी दे सकता है परन्तु यह जीवन के बहुमुखी 
रूप को समझ सकने का परिचायक है। यह पीछे बताया ही गया है कि ऐसे 
नियमों का वर्णुन मतभेद का द्योतक नहीं है। समन्वयवादिता का उपरोक्त 
सिद्धान्त मानने का परिणाम यह था कि भारत में (विभिन्‍न मार्गों द्वारा एक 
ही परमात्मा को प्राप्त करवे के सिद्धान्त के अनुकूल अथवा विभिन्‍न प्राणियों 
में एक ही परत्रह्म का निवास देखने के सिद्धान्त के अनुकूल अथवा विभिन्‍्व 
देवताओं की पूजा के द्वारा एक ही ईह्वर की पूजा करने के सिद्धान्त के 
अनुसार) विविधता सें एकता मान्य की गयी, अर्थात्‌ चाहें जीवन में जितने 
भी ऊपरी भेद हों परन्तु भीतर का जीवन एक ही सिद्धान्तों के आधार पर होदवे 
पर ऊपर के उन भेदों के कारण यह आन्तरिक एकता का प्रवाह अविच्छन्न 


जि 
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रहेगा यह उन्हें मान्य था । इसी आधार पर देश्ष में विभिन्‍न राज्यों का अस्तित्व 
स्वीकार कर अथवा यत्र-तत्र विविध प्रथाश्रों को भी मान्यता दे कर अथवा 
विभिन्‍न प्रकार के विचारों को व्यक्त करने को स्वतंत्रता दे कर भी देश को 
एकता का तन्तु आन्तरिक सांस्कृतिक आधार पर निर्माण करने का प्रयत्त 
किया गया था। परन्तु इस विविधता में एकता का सिद्धाल्त सान्‍्य करने के 
'साथ जीवन के चरम लक्ष्य को अ्रमान्य किया जा सकता है यह वात भारतीय 
विचारकों को मान्य नहीं थी प्रथवा उन्होंने यह भी नहीं माना कि उस लक्ष्य 
तक पहुँचाने वाली उनके द्वारा स्थापित समाज-रचना श्रेष्ठ नहीं है और इसके 
अतिरिक्त दूसरी कोई भी व्यवस्था श्रेष्ठ हो सकती है । 


चौथा अध्याय 
समाज-सधघटन 

जेसा पीछे वताया गया है भारतीय जीवन में व्यक्ति की आन्तरिक उन्नति 
को बहुत महत्व दिया गया था । इस आन्तरिक उन्नति को बहुत महत्त्व देते हुए 
भी यह माना गया था कि इस आन्तरिक उन्नति के लिए एक उपयुक्त वाह्म 
वातावरण की आवश्यकता है । यह भी विचार था कि यदि समाज का ठीक 
प्रकार से संघटन किया गया तो उचित तथा आवश्यक वातावरण मी शब्रधिक 
सरलता से उत्पन्न हो जायेगा । इसलिये भारतीय समाजशास्त्रियों ने उपयुक्त 
वातावरण निर्माण करनेवाली एक ऐसी समाज-रचना तेयार की जिसमें व्यक्ति 
को उन्नति भी हो सके तथा सामाजिक सुव्यवस्था भी रहे । भारतीय समाज- 
शास्त्रियों का यह मत था कि सदुगुणों के केवल उपदेद देने से व्यक्ति में सदुगुणा 
नहीं निर्माण हो जाते, उसके लिये तो व्यक्ति के जीवन में संस्कार डालने पड़ते 
हैं । हो सकता है कि कुछ लोगों का स्वतः विकास हो जाये परन्तु सर्वसाधारण 
व्यक्ति के लिये स्वार्थपुर्ां, लालसापूर्णा अतः सद्धूघंपुर्ां और निम्न जीवन 
से ऊपर उठाने के लिये कोई-न-कोई व्यवस्था आवदयक होगी ही । इसलिये 
सामाजिक-व्यवस्था के रूप में वर्णाक्षम-व्यवस्था का, क्योंकि यह व्यवस्था मनुष्य 
को उन्‍नठ करनेवाली है तया उसे मोक्ष के मार्ग पर अग्रसर करनेवाली भी है,. 
निर्माण किया गया । यह भ्रस्तावना में बताया जा चुका है कि यह व्यवस्था 
भारत की अपनी विश्येषता है । सामाजिक दृष्टि से यदि देखा जाये तो अन्य देशों 
में राज्य के द्वारा सामाजिक जीवन में जो बन्धचन लगाये गये होंगे अ्रथवा जो 
नियम लागू किये गये द्ोंगे उनके अतिरिक्त केवल कुछ प्रथाओं और मान्यताओं 
के द्वारा ही समाज-जीवन का नियंत्रण होता है। प्रत्येक व्यक्ति को मनचाहा 
काये करने की स्वतन्त्रता है। अर्थात्‌ वहाँ समाज में इस प्रकार से कार्यों का 
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विभाजन और उप्त विभाजन के अनुसार कार्य करने -का आग्रह इस , प्रकार नहीं 
है, जैसा भारत में । इसके अ्रतिरिक्त व्यक्त के दैनिक जीवन में, - प्रतिक्षरा: के. 
व्यवहार में, उसके नियन्त्रण के लिए वैसी नियमों की परम्परा भी नहीं है जेसी 
भारत में श्र्यात्‌ व्यक्ति के जीवन को- विभिन्‍न -सीढ़ियों में विभाजन कुर, उसके. 
जीवन की प्रत्येक सीढ़ी की व्यवस्था. के लिए वैसे नियम, भी नहीं हूँ, जेसे भारत. 
में । अन्य समाजों में व्यवितगत जीवन को नियमन करने के लिए कुछ नेतिक गुण 
मात्र ही हैं, भ्रन्यथा वह स्वच्छन्द है.।' इस स्वतन्त्रता को वहाँ एक गुण भी 
माना गया है; परन्तु. भारत में इस. प्रकार की स्वच्छ्दता को उपयोगी नहीं 
माना गया । जब व्यक्ति स्वतन्त्र है और -यह उसी पर अवलम्बित है कि, वह चाहें 
ऊपर उठे अथवा नीचे गिरे ( नैतिक दृष्टि से ), तब सम्भावना इसी- बात की 
कि अधिकांश में. व्यक्ति ऊपर उठने के स्थान. पर नीचे ही गिरेगा-. क्योंकि मनुष्य 
की स्वाभाविक प्रवृत्ति सुखोपभोग की है और व्यवस्था-द्वारा स्वाभाविक निम्न 
प्रवृत्तियों का नियमत और संयमन- ही होता है । अतः भारतीय ' विचारकों ने यह 
माना कि व्यक्ति को स्वतन्त्र छोड़ने के स्थान पर उसे इस प्रकार की व्यवस्था में 
रखा जाग्रे कि उसकी प्रवृत्तियों का नियमन ओर संयमन  होते,होते वह 
अधिकाधिक श्रेष्ठ होता. जाये | अतः भारत:ने संसार के सामने निश्चित. लक्ष्य को 
पहुँचानेवाली समाज-रचना - प्रस्तुत को हैं। यह भी बताया होः जा -चुका है कि 
भारत की यह समाज-रचना राजनीतिक; सत्ता से स्व॒तन्त्र थी। राज्य-सत्ता इसः 
व्यवस्था का एक अद्ध अवद्य थी, यद्यपि उसका कार्य यह देखना था कि इस 
व्यवस्थित समाज-रचना में कहीं दोष न आये -अ्रथवा कोई बाधा न उत्पन्न हो, 
परन्तु भारतीय समाजश्ञास्त्रियों का विचार था कि यदि एक बार राज्य-व्यवस्था- 
न भी रहे तो भी समाज-जीवन यथासम्भव व्यवस्थित चलना ही चाहिए।. 
राज्य के होने से सहायता अवश्य -मिलेगी तथा समराज-जीवन के मार्ग में आनेवाली 
बाधाओं को . समाप्त करने में. सुविधा होगी . परन्तु ऐसी स्थिति तो बहुत बुरी 
है कि राज्य के होने. न होने पर ही समाज की. व्यवस्था जो एक निश्चित लक्ष्य. 
ओर आवश्यकताओं पर आधारित है, पूर्णतया अ्रवलम्बित हो । इस कारण राज्य: 
के अन्दर कैसे भी. परिवर्तत हों तथा कोई राज्य रहे अयवा न-रहे परन्तु इस 
समाज-व्यवस्था का स्थायीरूप से चलते रहना आवश्यक माना गया। यही कारण. 
था कि भारत. में कितने भी परकीय राज्य आ्राये परन्तु समाज-जोवन का ढाँचा: 
अविच्छित्त रूप से चलता. रहा, यद्यपि यह सत्य है.कि समाज-जीवन- की-त्रुटियों को 
टूर करनेवाला सहानुभूतिपूर्ण राज्य न रहने के कारण समाज-व्यवस्था के दोष 
धीरे-धीरे बढ़ते रहे। इसी-कारणं यह. कहा जाता है कि अन्य देशों के नष्ट होने. . 


पर भा भारत नप्ट नहीं हुआ और उसके अन्दर का धर्म पूर्ववत्‌ जागृत रहा 4 
। 
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भारत में व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन की व्यवस्था के रूप में वर्णाश्रम- 
व्यवस्था का निर्माण किया गया । इस वर्णाश्नम-व्यवस्था के कारणों की विस्तार- 
पूर्वक मोमांसा करना यहाँ योग्य होगा । पिछले अध्याय में यह बताया गया है 
कि मोक्ष की ओर वढ़ने के लिए अर्य ओर काम का धर्मातुसार उपभोग ही 
लाभप्रद है। अर्थ और काम को तियन्त्रित रूप से अर्थात्‌ धर्मानुसार उपभोग 
करने से एक ओर तो मानसिक सन्तुष्टि होगी, तथा, दूसरी ओर भोग- 
लालसा भी अनियन्त्रित रूप से न बढ़ेगी। वर्खाश्रम-व्यवस्था इसीलिए है कि 
अर्थ और काम का घर्मपूर्णा उपभोग करते हुए व्यक्ति क्रमशः उन्नति करता 
जाये । वर्ण-व्यवस्था के माध्यम से धर्म का अ्रथं के ऊपर नियन्त्रण स्थापित किया 
गया है भ्रर्थात्‌ ऐसी व्यवस्था की गयी है कि समाज-सत्ता (अर्थ) का सब वर्ग 
नियन्त्रित और समुचित छपयोग करें । उसके लिए प्रत्येक वर्ण की अर्थात्‌ ज्ञानी, 
शिक्षक तथा समाज-नियन्ताओं (ब्राह्मणों) की, राज्यसत्ताघारियों (क्षत्रियों) की 
तथा धनिकवर्ग (वैश्यों, की मर्यादाएँ स्थापित कर दी गयी हैं। विभिल आशभ्मों 
के द्वारा कामोपभोग की मर्यादा निश्चित की गयी है अर्यात्‌ धर्म का काम के 
ऊपर नियन्त्रण, व्यक्ति-जीवन में, प्रस्थावित किया गया है। वर्णा-व्यवस्था में 
ब्राह्मण, धर्म का प्रतीक है (अन्य सव वर्शं अर्थ और काम के हैं) और उसको 
अन्य सबके ऊपर श्रेष्ठ स्थान दे कर तथा उसका नियन्त्रण प्रस्थापित कर धर्म का 
अर्थ और काम के ऊपर नियल्त्रण स्थापित किया गया है; आश्रम-व्यवस्था में 
सन्यासी ही श्रेष्ठ धर्म (मोक्ष) का प्रतीक है और उसकी श्रेष्ठता प्रस्थापित करने 
का श्रर्य है श्रयं और काम के ऊपर धर्म की श्रेष्ठता प्रस्थापित करना । वर्णा- 
व्यवस्था से मनुष्य विभिन्‍न जन्मों में कामप्रधान शुद्र, भर्थप्रधान वैद्य, धर्म, अर्थ 
का समस्वय करनेवाल। क्षत्रिय तथा धर्मंप्रधान ब्राह्मण, इस विभिन्‍न सीढ़ियों के 
माध्यम से बढ़ता जाता है; आाश्रम-व्यवस्था में एक जन्म के अन्दर व्यक्ति की 
क्रमश: उस्तत्ि का विधान है। वर्ण-त्यवस्थ/ सामूहिक पद्धति से व्यक्ति की 
उन्नति का ढद्भ है; झाश्रम-व्यवस्था में व्यक्तिगत रूय से प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
उन्नति करता है । 
व्यक्तिगत उन्नति ही नहीं, सामाजिकज्यवस्था निर्मारण करना भी वर्राश्रम- 
व्यवस्था का उद्देश्य था । वर्णाश्रम-व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति की उत्तति और 
अवस्था के अनुसार कार्य का विभाजन कर दिया गया था ओर प्रत्येक को अपने- 
अपने कार्य में पूर्णाता प्राप्त करने का पुरा अवसर था। इस प्रकार कार्य-विभाजन 
के द्वारा समाज में सुव्यवस्थिततवा, पारस्परिक पूरकता तथा पारस्परिक सहयोग का 
वातावरण निर्माण करने का प्रयत्त था। शन-विभ्ाजन का इतना पूर्ण, व्यवस्थित 
ओर आदर्शानुसार रूप अन्यत्र देखने को नहीं मिलता । वर्ण-अवस्था में यह श्रम- 
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विभाजन और भी पूणता को प्राप्त था क्योंकि वंशगत रूप से एक ही कार्य करये 
के कारण पारिवारिक परम्पराओं, पारिवारिक वातावरण और पारिवारिक 
सस्‍्वगाव तथा गुण (॥०7८0609) के कारण अधिकाधिक योग्यता निर्माण होनी 
स्वाभाविक थी । इस प्रकार इस श्रम-विभाजन और पारस्परिक पूरकता के द्वारा 
एक सहकारितापूर्ण समाज ((॥0-07शक४ए८ (४0777029४69॥0) का 
निर्माण किया गया था । 


वर्गा-व्यवस्था 


वर्णा-व्यवस्या के सामाजिक लाभ अन्य भी बहुत-से थे.। वर्णु-व्यवस्था के 
द्वारा समाज में एक प्रकार का अ्रधिकार-विभाजन और दशरक्ति-सन्तुलन किया 
गया था । जिसे ज्ञान का अधिकार दिया उसे राज्य का अधिकार अथवा सम्पत्ति 
का अधिकार नहीं दिया, अपितु उसे राज्य-व्यवस्था और धन-लालसा से दुर 
रखा ।” जिसे राज्य का अधिकार दिया उसे सम्पत्ति पर असीमिंत श्रधिकार 
नहीं दिया (राज्य द्वारा किस-किस साधन से और कितनी मात्रा में धन-प्राप्ति 
की जा सकती है यह निश्चित था) * तथा ज्ञानियों पर भी नियन्त्रण करने 
का अधिकार उसे नहीं दिया गया। 3 सम्पत्ति के अधिकारी कों राज्य में 
अयवा धर्म में हस्तक्षेप करने का कोई अ्रधिकार नहीं था । इस प्रकार अधिकार 
का विभाजन कर शक्ति-सन्तुलन निर्माण किया गया। एक ही वर्ग के पास 
विभिन्‍न प्रकार के अधिकार रहते तो समाज के ऊपर असीमित अत्याचार करने 
की उस वर्ग की शक्ति रहती । भारतीय समाज-रचना की यह एक वहुत बड़ी 
विशेषता है | श्रधिकार का विभाजन होने पर भी विभिन्न प्रकार के अ्रधिकारों 
की उत्तरोत्तर वृद्धिज्धत श्रेरियाँ हैं । सबसे निम्न श्रेणी पर दरीर-प्रधान दाद्व है, 
उसके ऊपर सम्पत्ति का स्वामी वैश्य है, उसके भी ऊपर राज्य-सत्ता कां 
अधिकारी क्षत्रिय है, तथा सबके ऊपर अधिकार रखनेवाला ज्ञानवान्‌ ब्राह्मण 
है। इस प्रकार भारतीय व्यवस्था में विभिन्‍न प्रकार की सामाजिक शक्तियों की 
श्रेणियाँ (गुढ्ता और लघुता) भी निर्धारित कर दी गयी। काय्य का और अधिकार 
का विभाजन भी योग्यता और पात्रता के अनुसार किया. गया। धर्म पर श्रर्थात्‌ 
समाज-जीवन पर नियन्त्रण का सबसे श्रेष्ठ अधिकार सबसे अधिक निःस्वार्थी, 
अल्पसन्तोषी, अमहत्वाकांक्षी तथा धर्म॑वृत्तिपूर्ण वगं. को दिया गया । राज्य पर 
नियन्त्रण का अधिकार उन्हें दिया गया जो महत्वाकांक्षी है परन्तु फिर भी 
जिनमें धामिकता है, शौय॑ है, उत्साह है, तेज है तथा साथ-साथ अन्याय को 
दूर करने की तथा उसे न सहने की वृत्ति है; सम्पत्ति पर उनका निमन्त्रण 
रखा गया जितका साधाजिक दृष्टि से अधिक विकास तो नहीं हुआ परल्तु 
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जिनको घन प्राप्ति की लालसा है तथा उसकी पात्रता है। जो विचारशक्ति 
से विहीन, आत्मसंयम और आत्मानुशासव करने में असमर्थ हैं, श्रतः जो समाज 
का मार्गदर्शन करने तथा अधिक बुद्धिवादी कार्यों में असमर्थ हैं और प्रमुख 
रीति से शारीरिक कार्यों के ही योग्य हैं, उन्हें इत तीन वर्गों, को इनके साधारण 
जीवन की चिस्ता,से मुक्त कर, (जिससे यह अपना कार्य अधिक निश्चिन्तताएुवक, 
मनोयोगपूर्वक तथा व्यवस्थित रीति से कर सके), इनकी सेवा करने का कार्य 
दिया गया । सामाजिक जीवन में कार्य का. और अधिकार का विभाजन ठीक 
रहना समाज-जीवन की सुव्यवस्था की दृष्टि से आवश्यक है । वर्तमान काल में 
अधिकार का समुचित विभाजन न होने के ही कारण कई बार दुर्गुणी व्यवित 
>चे स्थानों पर पहुँच जाते हैं और समाज .की अव्यवस्था .का यह एक वहुत 
वड़ा कारण है। वर्ण-ध्यवस्था का.एक. लाभ यह भी: था .कि प्रत्येक व्यक्ति को 
स्वाभाविक रीति से ही व्यवसाय प्राप्त हो जाता, था तथा -प्रत्येक व्यवसाय के 
लिए, चाहे वह, कितना भी निम्न क्‍यों +न , हो, व्यक्ति भी गुणानुसार निश्चित 
कर दिये गये थे। इस प्रकार इस व्यवस्था के द्वारा' जीवन की अनिश्चितताएँ 
समाप्त कर दी गयीं। वरणं-व्यवस्था के ही अन्तर्गत जाति-व्यवस्था का भी 
समावेश है। चारों वर्णो के अतिरिक्त - पृथक वर्णों के र्री-पुरुष के सम्बन्धों से 
विभिन्‍न वर्णसद्भधूर जातियों, का भी निर्माण हुआ | इन सभी जातियों के 
पृथक्‌-पृथक्‌ व्यवसाय निश्चित किये गये हैं। इस प्रकार जातिन्व्यवस्था के 
माध्यम से व्यावसायिक सद्भुहड्न (7206 ००8) निर्माण करने क 
प्रयत्त किया गया जो अपने . व्यवसाय का तंथा व्यवसाय के सदस्यों का हित- 
साधन कर सके; परन्तु साथ-ही-साथ दूसरे द्यवसायों से विद्वेप न करें। जाति- 
व्यवस्था का ग्रह भी एक लाभ, हुआ कि बाहर से. झ्लायी विभिन्‍न जातियों का 
समाज के श्रन्दर समावेश किया जा सका ।६:. ... ' 

वर्ण” शब्द के विभिन्न अर्थ बताये-गुये हैं। डॉ० भगवानदास वर्ण! को 
व्याख्या करते हैं--“व, वरणों; वर्ण, वर्णने; वृ,.आच्छादने । जीविकार्थ ब्रियते इति 
वर्ण: । वर्णायति वा पुरुष इति वर्ण:। वस्तवद्‌ आच्छादयति, श्वेत:, रक्तः, पीतः, 
कृष्ण: इति वर्ण: ।” इसका स्पष्टीकरण करते हुए वह कहते हैं कि वर्ण का अर्थ 
है जो वरण के योग्य हो श्रर्थात्‌ु जो विभिन्न कार्यों के लिये अपनी योग्यतानसार 
चुना जा सके अथवा वह स्थान जिसके द्वारा व्यक्ति का वर्णन किया जा सकता 
है ।४ डॉ> राधाकमल मुकर्जी भी इसी प्रकार अर्थ करते हुए वर्ण को 'वरणीयम्‌! 
( चुने जाने योग्य ) का पर्यायवाची कहते हैं।" 'वरण! शब्द रज्छु का भी 
पर्यायवाची है और इसके कारण यह श्रर्थ निकाला गया है कि यह बाहर से आये 
हुये रवेत आये तथा देश के अन्दर रहनेवाली काली जातियों की भिन्नता का 
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बोब कराने के लिए प्रयुक्त किया गयां भर इसलिए जो काले थे वह छूद्र हुए 
तया शेष द्विज हुए । यह तो ठीक है कि वर्ण! दाब्द रज्भ का बोधक है और 
इसलिए' चारो वर्णों का ब्वेत, रक्त, पीत और कृष्ण (काला) वर्ण बताया गया 
है, परन्तु यह रज्ध इसलिए बताये गये हैं कि ये, रज्ज इन वर्खों के विभिन्न गुणों 
के प्रतीक हैं। ब्राह्मत सतोगुणी हैं इस कारण उसका रज्ध इवेत-है। शूंद्र 
तमोगुणी है उसका रज़् कृष्ण है। यह बात सर्वेविदित है कि श्वेत रज्भ सबसे 
श्रेष्ठ और कृष्ण रज्भ सबसे निकृष्ट है। रजोगुणी होने के कारण क्षत्रिय रक्ताज़ 
माता गया तथा रज और तम का मिश्वण होने के कारण वैश्य पीत वर्ण । 
वामनपुराण में चार प्रकार की देवियों का वर्णांन है जिन्हें सरस्वती, जयशरी, 
लक्ष्मी भर प्रियदेवी कामभावनायुक्त देवी) कहा गया है तथा जिनकी क्रमशः 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्ध और शरूद्र उपासना करते हैं। उन देवियों को क्रमशः 
बख्रेताजी तथा सचगुण-सम्पन्ना रक्ताज़ों तथा रजोगुण-सम्पन्ना पीतवर्णो 
और नीलवर्णा तया तमोगुणु-सम्पन्ना कहा गया है ।* इस प्रकार इन गुणों 
( सत््व, रज, तम ) के आधार पर विभिन्न रज्नों का. स्वरूप माना गया: है । यह 
एक विचारणीय प्रश्न है कि वर्ण शब्द का प्रयोग पहले किस अर्थ में हुआ, 
रज् के श्र में अथवा इन जातियों के अ्रथ॑ में | क्योंकि वर्ण! का धातु ( मूल ) 
अर्थ जो ऊपर बताया गया है, 'गुण' से सम्बन्धित है, अतः यही सम्भावना 
श्रधिक प्रतीत होती है कि पहले इस शब्द का प्रयोग इन चार जातियों के श्रर्थ॑ में 
हुआ ओर फिर, क्योंकि इन जातियों पर, इंनके शुणानुसार कुछ रख्ढे भ्रारोपिंत 
थे, इस कारण बाद में इस शब्द का रज्ज के अर्थ में भो प्रयोग होने लगा। 
राधाकृष्णन का यह भी कहना है कि विभिन्न वर्णो के अन्दर रज्भ आरोपित 
'करने का कारण यह है कि विभिन्न व्यक्तियों की आत्माओ्रों से उनके गुणानुसार 
भिन्न-भिन्न रज्धों की आभाएँ निकलती हैं* जो कि स्वसाधारण व्यक्ति को नहीं 
दिखायी देती । उसे वही देख सकते हैं जो आध्यात्मिक: दृष्टि से उन्नत हों । 
विभिन्न आत्माओं से विभिन्न रद्धों की आभाएँ निकलने की धारणा जैनमत को 
मान्य है ओर शान्तिपव॑ में भी यह कहा गया है * । अतः यदि वर्ण रज् का 
ही प्रतीक माना जाये तो वह इसी अभथथ॑ में रज्भ का बोधक है। 

इस प्रकार श्रेष्ठ और निष्कृट ग्रुखों के अनुसार व्यक्तियों और कार्यों 
का विभाजन किया गया और इस आधार पर वर्णा-व्यवस्था की निर्मिति 
हुई | अतः वर्ण, गुणों पर तो आधारित थे ही, कर्म' पर भी आधारित 
थे। गुण” और' “कर्म! दोनों दुशर्थी छब्द हैं। 'भुण” का अर्थ जहाँ एक 
ओर सस्‍्व, रज और तमोगुण है वहाँ ग्रुण का वह. श्रर्थ भी है. जिस भ्रर्थ में 
सावारणतया हम “गुण” शब्द का. प्रयोग करते हैं । सत्त्व, रज) तम भी जीवन 
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के साधारण गुणों के द्योतक हैं। वनपव॑ में धर्मव्याध कौशिक ब्राह्मण को उपदेश 
देते हुए कहता है*-““जिसमें भ्रज्ञान की वहुलता है, जो मूढ़ और अचेतन तथा बहुत 
सोनेवाला है, जिसकी इन्द्रियाँ वद्य में न होने के कारण दूषित हैं, जो अविवेकी, 
क्रोधी ओर आलसी है, ऐसे मनुष्य को तमोंगुणी जानना चाहिए ब्रह्मार्ष ! जो 
प्रवृत्तिमागं की ही बातें करनेवाला, मन्त्रणा में कुशल और दूसरों से ईर्ष्या न 
करनेवाला, तथा जो सदा कुछ-न-कुछ करने की इच्छा रखता है, जिसमें कठोरता 
तथाअ्भिमान को अधिकता है, वह मनुष्यों पर रोब जमानेवाला पुरुष रजोगुणी 
कहा गया है। जिसमें प्रकाश (ज्ञान) की बहुलता है, जो धीर भौर नये-नये काय॑ 
आरम्भ करने की उत्सुकता से रहित है, जिसमें दूसरों के दोष देखने की प्रवृत्ति 
का अभाव है, जो क्रोधशून्य, वृुद्धिमान्‌ और जितेन्द्रिय है वह सतोग्रुणी है ।”” 
मनुस्मृति में भी कहा है? --“ेदाम्यास, तप, शौच, इन्द्रियसंयम, धर्मानुष्ठान 
और आत्मचिन्तन, ये सव सतोग्रुण के लक्षण हैं । कम प्रारम्भ करने सें अरुचि, 
अधेय॑, असत्काय॑ के प्रति प्रेम और विषयोपभोग, ये रजोगुण के लक्षरणा हैं। लोभ, 
निद्रा, अधी रता, क्रूरता, नास्तिकता, आचार का लोप, याचना का स्वभाव और 
प्रमाद, ये तमोग्रुण के लक्षण हैं ।”” ञ्रत: सतोग्रुणी, रजोग्रुणी और तमोगुणी 
कहने का अ्रथं व्यक्त के अन्दर कुछ गुणों को परिलक्षित -करना है। वर्णों के 
अन्दर गुणों का दोनों प्रकार से समावेश बताया भी गया है। वामनपुराण के 
जिस उद्धरण का ऊपर उल्लेख किया गया है, उसी उद्धरण के प्रारम्भ में विभिन्न 
वर्णों को सत्व, रज, तम गुणों से क्रमशः समन्वित कह कर तत्पश्चात्‌ इन वरणों 
के व्यक्तियों का वन किया गया है--''सत्य तथा पवित्रता से*युक्त, दान, उत्सव 
में लगे हुए व्यक्ति, हे दानवपति ! महापद्मा देवी (सरस्वती) के श्राश्चित होते हैं । 
पज्ञ करनेवाले, अच्छे व्यवहारवाले पर अभिमानी, बहुत दक्षिणा देनेवाले और 
सर्वंसामान्य रीति से सुखी जीवन व्यतीत करनेवाले मनुष्य पद्मा देवी (जयश्री, के 
आश्चित रहते हैं। सत्य और भूठ दोनों से युक्त, न्याय शोर अन्याय से युक्त, दान 
देनेवाले, यज्ञ करनेवाले, महानीला देवी ( लक्ष्मी ) के आश्रित रहते हैं तथा 
नास्तिक, शौचरहित ( अपवित्र ), कृपण, भोग भी न कर सकने को पात्रतावाले, 
भूठ बोलनेवाले तथा चोरी करनेवाले मनुष्य, हे वाले ! शड्भाश्वित (प्रियदेवी के 
आ्राश्चित) रहते हैं ।”* महाभारत में भी कहा है कि “तमोगुरा शूद्रों में, रजोग्रुण 
क्षत्रियों में तथा सच्च्रगुण ब्राह्मणों में होता है ।/”१९ “कम” शब्द का प्रयोग भी दो 
अथ्थ में है। सर्वशत्रथम तो कम” का अर्थ यह है कि कर्मफल पर अर्थात्‌ पूर्व॑जन्म के 
कर्म पर व्यक्ति का वर्ण निर्भर रहता था। योगसूत्र में यह कहा ही है कि जाति, 
आयु और भोग कम के श्रनुसार प्राप्त होते हैं ।5 महाभारत में भी धर्मव्याध तथा 

दुर के उदाहरण हैं जिनके विपय में बताया गया है कि वे सदृगुणी होने पर 
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भी पृ्व॑जन्मों के कम के कारण शूद्र हुए ।१४ अतः ऐसा हो सकता है कि कई बार 
गुसों में श्रेष्ठ होने पर भी व्यक्ति निम्त वर्ण में जन्म ले अथवा-निद्ुष्ट गुणवाला 
व्यक्ति भी किसी पूर्व कर्म के पुण्यफल के कारण श्रेष्ठ वर्ण में. जन्म ले । कर्मफल 
का सिद्धान्त मानने के कारण श्रेष्ठ श्रथवा निकृप्ट जाति में जन्म, पूर्वजन्म के 
कर्मी के श्राधार पर मिलता है, यह मानना स्वाभाविक था ।; साधारणतया तो 
गुण” (सत, रज, तम) और कर्म! का समन्वय रहता था। व्यक्ति के जैसे कर्म 
होते थे तदनुसार ही उसके मन पर संस्कार निर्माण होकर उसके अन्दर वेसे ही 
गुरा भी निर्माण होते थे, इसलिए यह धारणा -थी कि “कर्म” और गुण” दोनों के 
समन्वय से व्यक्ति किसी एक वर्णों की योग्यता प्राप्त करेगा। परन्तु कई बार 
अपवाद के रूप में बहुत श्रेष्ठ शुण के व्यक्ति को भी किसी दुष्कर्म के परिणाम- 
स्वरूप निम्न वर्ण में जन्म लेना पड़ता है। “कर्म! शब्द का दूसरा श्र है कि 
चारों वर्णों के कर्म निश्चित थे ।१५ ब्राह्मणों का कर्म था यज्ञ करना ओर कराना, 
दान देना तथा लेना, अध्ययन करना और कराना; क्षत्रिय के कर्म थे यज्ञ और 
अध्ययन करना, दान देना तथा प्रजापालन; वैश्य के- कर्मों. में यज्ञ करना, दान 
देना, अध्ययन, कृषि, वारिज्य और पशुप्रालन था तथा-शूद्ध का कम था सेवा एवं 
कारीगरी । केवल कर्म ही निर्धारित नहीं थे परन्तु यही कर्म व्यक्ति करे और श्रन्य 
दूसरा कर्म न करे, इस बात का भी आराग्रह था (देखिए, आगे का विवेचन) । इन्हीं' 
सब भअ्र्थों में गीता में श्रीक्ृप्णा ने कहा है कि “चातुरव॑ण्य॑ की सृष्टि मैंने गुण और 
कर्म के आधार पर की है ।”१६ 

वरा-व्यवस्था जन्म पर आधारित थी। आपस्तम्वधमंसूत्र में कहा है" कि 
चारों वर्ण एक दुसरे से जन्म से ही श्रेष्ठ हें । वसिष्ठधर्मसूत्र का भो कहना है १५ 
कि चारों वर प्रकृति (मूल स्वभाव अयवा जन्म ) और संस्कारों से जाने 
जाते हैं। प्रत्येक वर्ण के पुरुष को अपनी. ही सवर्णा री से विवाह करने का 
आदेश है'** झौर इसलिए स्वाभाविक रूप से एक समान वर्ण के र्री-पुरुष से 
उत्पन्न सन्‍्तान उसी वर्ण की मानी गयी है । विभिन्‍न  वर्णों के स्त्री पुरुष के 
योग से [श्रर्थात्‌ यदि पुरुष एक वर्ण का हो और री दूसरे वर्ण की हो तो ऐसे 
गीग से) उत्पन्न सन्‍्तति को चारों वर्णों से भिन्न .स्थान दिया गया और ऐसी 
वर्णासद्धूर जातियों का वर्णन कई स्मृतियों में है । वर्णंसड्भूरता की श्रर्थात्‌ विभिन्न 
वर्ण के क्री-पुरुषों के रुयोग की सर्वत्र बहुत निन्‍्दा भी की गयी है (देखिए 
नीचे) | वर्णा को जन्म पर आधारित करना बहुत स्वाभाविक भी था । यदि 
वैसा न किया जाता तो वराँ-व्यवस्था ही शेष न. रहती और वरणों का स्वरूप 
अव्यवस्थित हो जाता | यदि जन्म पर वर्णों को आधारित.न किया होता तो 
फिर वर्ण निर्धारित करने का अन्य कोई आधार रखना भी बहुत कटिन था । 


छ 
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जन्म पर जाति निर्धारित करने का तियम मान कर भारतीय धमं-व्यवस्थापकों 
ने जाति-निर्धारण का काम प्रकृृति के ऊरर छोड़ दिया ऐसा माना गया कि 
प्रकृति द्वारा वर्णु-निर्धारण अधिक प्राकृतिक और च्यायानुकूल होगा बजाब 
इसके कि मनुष्य द्वारा वर्णा-निर्धारण हो क्योंकि प्रकृति के सभी काम सुनिश्चित 
नियमों के आधार पर होते हैं। यह भी माना गया कि वर्ण के अन्दर जन्म 
साधारणतया योग्यता के अनुसार ही होगा | साधारणतया जो जिस वर्ण के 
योग्य होगा, वह उसी वर्ण में उत्नन्न होगा। जन्मना वर्ण-व्यवस्था मानने का 
एक यह भी कारण था कि यह एक स्वीकृत सिद्धान्त के रूप में माना गया है 
कि माता-पिता के गुण उनकी सन्‍्तान में भी आते हैं। मनुस्मृति में कहा है, * * 
“पर्वोक्त (पुत्र) पिता का अथवा माता का अथवा दोनों का स्वभाव प्राप्त करता 
है। दुष्ट योनि द्वारा उत्पन्न सनन्‍्तति कभी भी अपने स्वभाव को नहों छिपा 
सकती ।” बांयुपुराण में कहा है ११ “पुत्र सदा पिता के स्वरूप का अनुकरण 
करता है, पराक्रम में भी पुत्र माता और पिता के समान होता है ।” इस कारण 
यह विचार था कि एक वर के स्री-पुरष में उत्पन्न सन्तान साधारणतया 
उन्हीं के गुशानुसार होगी और इस कारण उसी वर्ण की पात्रता उस सन्तान 
के अन्दर होगी । 

वर्णा, जन्म पर आधारित तो थे हो, साय हो-साय इस वात का भी भारतीय 
धर्मशासत्रों का आग्रह था कि सबको स्वधमं-पालन करना ही चाहिए अर्थात्‌ जि 
वर्ण के व्यक्ति को जो काम सौंथा गया है वही उसका धर्म है और उसे उस धर्म 
श्र्थात्‌ कर्म को कदापि नहीं छोड़ना चाहिए। अत्रिस्मृति में कहा है,* * “पराया 
धर्म इस प्रकार त्यागने योग्य है जैसे श्रेष्ठ रूपवाली परायी स्री।” गीता में 
कहा है, “स्वधर्म में मृत्यु भी श्रेयस्कर है परन्तु परधर्म भवानक्र है ।”” इस कारण 
राजा को भी यह आदेश हैं कि वह प्रत्येक वर्ण और प्राश्षम के व्यक्तियों 
से अयने-प्रपने धर्म का पालत कराये *3] स्वधरम्म-पालन पर आग्रह इस 
कारण है कि यदि प्रत्येक वर्ण अपने-अपने धर्म का पालन छोड़ दे तो समाज 
जीवन अग्यवस्थित हो जाये । स्ववर्म-पालन पर शाग्रह करके प्रत्येक प्रकार के 
श्रम के प्रति सम्मान की भावना भी उत्पन्न की गयी है। किसी भी कार्य को 
हेय समझ कर न करना भूल है। उसी को यदि कतंव्य-भावना से अथवा धर्म॑- 
भावना से किया तो वह व्यक्ति के लिये कल्याणकारी होगा ।१४ स्वधर्म॑ पर 
इसलिए भी आग्रह है कि प्रत्येक श्रेणी के व्यक्ति का कर्म उसकी अपनी पात्रता 
ओर योग्यता के श्राधार पर स्थिर किया गया था । यदि वह कर्म व्यक्ति छोड़ दे 
तो फिर सब कर्मों का विभाजन योग्यतानुसार न रहने के कारण सभी कामों 
में गड़बड़ी तथा अ्नवस्था उत्पन्न होगी । 


समाज-संगठने :... 5 की 


वर्णा-व्यवस्था में केवल” इतवी. ही कंड्राई नहीं थी कि संवको अपने-अपने 
कर्म करने का आग्रह हो; अपितु वर्ण-परिवर्तन को भी इस जन्म में, अपवाद 
छोड़ कर अरनुमति' नहीं थी। महाभारत में बंतायां गया है कि शुद्ध ही कर 
काम करने से वर्ण की ' दृष्टि से उन्‍्तति तो होती है, परस्तु इस जन्म में नहँ 
इसरे जन्म में । “शूद्र यदि देवता और ब्राह्मण की .पुजा, अंतिथि-सत्कार, ऋतु 
स्‍्तान के बाद झ्ली-प्रसड़ु तथो नियमित भोंजन करंते' हैं, पवित्रता से रहते हें 
कुटुम्ब के भोजन कर चुकने पर भोजन करते हैं और वृथा मांस नहीं खाते तो: 
वे दूसरे जन्म में वैश्य होते हैं वैश्य , यदि सत्यवादों, अहद्धारहीत, सुख-दुख 
आदि से मुक्त, शान्त, याज्ञिक, विद्वानू, पवित्र, ब्राह्मणों का सत्कार करनैवाला 
श्रौर सव वर्णों की पुष्टि का साधन करनेवाला होता है तथा गशृहस्थधर्म का 
अवलम्बन करके सबके भोजन कर चुकने पर भीजन करता है तो, वह पवित्र 
क्षेत्रिय कुल में जन्म लेता है।” यही नियम क्षत्रिय के सम्बन्ध में है | मनुष्यों 
के करोड़ों जन्मों की जहाँ कल्पना है वहाँ अगला जन्म कुछ सुदूर नहीं कहा जा 
सकता | फिर जब यह विचार है कि मृत्यु का श्रर्थ केवल शरीर-परिवतेन है, 
जीवन की समाप्ति नहीं जीवन तो अविच्छिन्न रूप से चलता ही रहता है, तब 
दूसरे जोवन में बरणुं-परिवर्तेन (छोटी दृष्टि रखने पर चाहे विशेष अन्तर का 
श्रतीत हो) भारतीय विचार में एक ही जीवन में परिवर्तत के समान है । वह इसी 
प्रकार है जैसे एक सत्र में व्यक्ति एक वक्षा में रह कर दूसरे सत्र में ही दूसरी 
कक्षा में जाता है। जाति-उत्कर्ष अर्थात्‌ वर्शा-परिवर्तत का केवल एक ही नियम 
था कि निम्न वर्ण की कोई स्त्री किसी उच्च वरां के पुरुष के साथ विवाह करे 
और उस योग से उत्पन्न जो पुत्री हो उसका फिर उसी ऊँचे वर्ण के पुरुष के 
साथ विवाह हो तथा इसी प्रकार छः पीढ़ियों तक उत्पन्न पुत्रियों का विवाह 
उसी ऊँची वर्णां के पुरुष के साथ करने पर सातवीं पीढ़ी में उत्तन्त सन्तति उस 
ऊँचे वर्ण की होगी *०। ऐसा ही नियम जाति-अपकर्ष का है श्रर्थात्‌ कुछ 
गीढ़ियों तक उत्पन्‍्त पुत्रियों का किसी नीच वर्ण के पुएष के साथ विवाह होने 
र भ्रागे की पीढ़ी की सनन्‍्तति उस नीच वर्ण की हो जायेगी । यह नियम भी 
स जन्म में उन्तति देनेवाला नहीं है, इससे तो सातवीं पीढो में उत्पन्न सन्त॒ति 
गे उन्दति होगी क्योंकि क्रमश: प्रत्येक पीढ़ी में उत्पन्म होनेवाली सन्तत्ति गुण 
पिछली पीढ़ी से अच्छी होगी और सातवीं पीढ़ी में जा कर जो सन्‍्तति उत्पन्न 
गगी वह ऊंचे वर्ण की योग्यता को पूरी करनेवाली होगी । जब अपना-गअ्रपना 
मे करना ही व्यक्ति को उस्त्रति करने का एकमात्र मार्ग है तब इसी जन्म में 
पक्ति अपने वर्ण का परिवर्तन चाहे, इसका अर्थ है कि वह व्यक्तिगत महत््वाकांक्षा 
गे दृष्टि से यह चाहता है, समाज-सेवा की उसकी दृष्टि नहीं है। समाज- 
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सेवा, तो वह अपना निज कम करते हुए ही कर- सकता है तथा परमात्मा की 
उपासना भी वह उसी रूप में कर सकता है और व्यक्तिगत्त महत्वाकांक्षा होने 
का अ्रय॑ है कि उस व्यक्ति में उच्च वर्ण की पात्रता नहीं है । वह निजी स्वार्थ को 
समाज से श्रेष्ठ समझता है, उससे श्रहद्भार-भावना श्रधिक है, वह समष्टि से 
अर्थात्‌ परमात्मा से 'दुर है और ऐसा व्यक्ति वर्रोननिति का पात्र हो ही नहीं 
सकता | फिर जितना ऊँचा वर्ण होगा उतनो ही प्रतिष्ठा अधिक होगी, सम्मान 
भी अधिक होगा परन्तु साथ-ही-साथ उतना ही कड़ा अनुशासन भी होगा, 
सुखोपभोग की सुविधा भी कम होगी, उत्तरदायित्व श्रधिक होगा तथा श्रादर्श 
के रूप में समाज में जीवन व्यतीत करने की आवश्यकता भी अ्रधिक होगी । निम्न- 
बर्ण के व्यक्ति का सम्मान तो अवश्य कम है, परन्तु उसके जीवन में सुविधा, 
कामोपभोग की सम्भावना भी उतनी ही अधिक है और जो व्यक्ति कर्तंव्य- 
भावना से व्यक्तिगत महत्वाकांक्षा को, अर्थात्‌ व्यक्तिगत सम्मान को, अधिक 
महत्व देता है वह भौतिक जीवन को अधिक महत्त्व देनेवाला है और इसलिए 
उसे नीच वर्ण में ही रहना चाहिए । 

इतनी कड़ाई होने पर भी हो सकता है कि पिछले जन्म के किसी कमे- 
विशेष के कारण व्यक्ति को उसके गुण की तुलना में ऊंचा अथवा नीचा वर्सा 
प्राप्त हो जाये, अथवा इस जन्म में ही संसर्ग के कारण अथवा वातावरण के 
कारण अयवा व्यक्तिगत कारणों से व्यक्ति के अन्दर उन्नति अथवा अवनति हुई 
हो । ऐसी स्थिति की भी अपवाद-छूप में व्यवस्था की गयी है।यह नियम 
बताया गया है कि यदि ब्राह्मण स्वधर्म का पालन न करता हो तो उसे श्द्र समझ 
कर व्यवहार करना चाहिए ।*६ परन्तु जो व्यक्ति झयोग्य हो श्रर्थात्‌ अ्रपात्र हो 
उसे नीचे के बरण का मान कर चलना चाहिए। यह नियम लागू करना श्रधिक 
सरल रखा गया था परन्तु भारतीय समाज-व्यवस्था में निम्न वर्ण के योग्य 
व्यक्ति को ऊंचे वर्ण का मानने का मार्ग इतना प्रशस्त नहीं था। ऊँचे वर्ण के 
व्यक्ति को यदि एक वार भूल से भी नीच वर्ण का मान कर उसके साथ वेसा 
व्यवहार किया तो इस भूल में समाज-जीवन को विशेष हानि न पहुँचेगी परल्तु 
नीच वर्ण के व्यक्ति की यदि भूल से ऊँचे वर्ण का स्थान दे दिया गया तो अधिक 
हानि होगा क्योंकि ऊँचे वर्ण का कार्य अधिक उत्तरदायित्वपुर्ण, अधिक योग्यता 
की अपेक्षा रखनेवाला तथा अधिक आदबशांपूर्णा है और ऐसे स्थान पर व्यक्ति 
को बहुत संभाल कर पहुँचाना ही उचित है। फिर भी ऊँचे वर्ण के अन्दर व्यक्ति 
के जाने का एक मार्ग है। यदि तपस्या के माध्यम से व्यक्ति अपने अन्दर 
श्रेष्ठाा उत्तन्‍्न करे, इन्द्रियसंयम करे और गुणोत्कर्ष करे तो उसे ऊंचे वर्ण 
के अधिकार दिये जा सकते हैं। विश्वाभित्र का उदाहरण है ही और वह 
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रामायण ( वालकाण्ड ) में विस्तार के साथ वर्णित है। उन्होंने . कई वर्षों तक 
तपपूर्ण जीवन व्यतीत कर पहले काम का, फिर अहुद्भार का और फिर क्रोध 
का त्याग किया और ततरचात्‌ वे क्षत्रिय से ब्राह्मण माने गये । वायुपुराण 
में कहा है*? “ऐसा सुना जाता है कि क्षत्रिय गुण-कर्म-स्वभाववाले श्रनेकः 
द्विजों ने तपस्या द्वारा सिद्धि प्रात्त की । नरपत्ति विद्वामित्र, मान्धाता, संकृति,कपि, 
पुरुकुत्स, सत्य, आनृहवान, ऋथु, आष्टिषेणा, अ्रजमीढ, भागान्य, कुक्षीव, शिजय 
तथा अन्य रथीतर, रुन्द, विष्ण॒वृद्ध आदि महारथी राजाओं ने क्षत्रिय जाति में 
उत्पन्न हो कर तपस्या द्वारा ऋषि-पदवी प्राप्त की ।”” शान्तिपवे में १८ जनक पराशर 
से पूछते हैं “बहुत से मुनिनीच ( जाति ) में जन्म लेने पर भी किस प्रकार 
ब्राह्मण हो गये ?” पराशर उत्तर देते हैं “उनकी तपस्या से उनकी आत्मा 
श्रेष्ठ हो जाती है। पिता के द्वारा चाहे जिस वर्ण में वे उत्पन्त किये गये परन्तु 
फिर अपनी तपस्या से उन्होंने ऋषित्व प्राप्त किया ।” मनु ने भी तपस्या के. 
आधार पर वर्णोत्किषें बताया है । * * 
वरणु-व्यवस्था में एक प्रौर कड़ाई थी । वर्ण॑ंसद्धूरता की बहुत निन्‍्दा की 
गयी है। वर्णंसद्धूरता दो प्रकार से होती है--दूसरे वर्ण में विवाह करने से 
अथवा दूसरे वर्णों की वृत्ति ( जीविका का साधन ) अपनाने से ।१? जीविका 
के साधन परिवतंन करने के ( वृत्ति की वर्णंसद्धुरता के ) सम्बन्ध में स्वघर्म- 
पालन का महत्व ऊपर बताया ही जा चुका है तथा दूसरे वर्ण का काम अपना 
लेने की भी निन्‍दा की गयी है। परन्तु वर्णंसडूरता का प्रयोग साधारणतया 
विवाह की वर्णासद्धूरता के ही लिए हुआ है। पअ्र्जन, गीता के प्रारम्भ में 
युद्ध से होनेवाले जन-विनाश का वर्शान करते हुए कहता है 3" “कुलों के नाश 
से सनातन कुलधर्म नष्ट हो जाते हैं, धर्म के नाश हो जाने पर सम्पूर्ण कुल 
को अथर्म भी बहुत दवा लेता है। कृष्ण ! अधर्म के अधिक बढ़ जाने से कुल 
की स्त्रियाँ दृषित हो जाती हैं और वाष्ऐँय ! स्त्रियों के दूषित हो जाने पर 
वर्णंसद्भूर उत्पन्त होता है । वरणंसद्भधूर कुलघातियों को और कुल को नरक में 
ही ले जानेवाला होता है। जिनकी पिण्ठ और जल की क्रिया लुप्त हो गयी है 
वे ( अर्थात्‌ श्राद्ध और तप॑णा से वश्चित ) पितर भी ( स्व से ) गिर जाते हैं। 
इन वरणुसद्धुरकारक दोषों से कुलघातियों के सनातन कुलधर्म और जातिधर्म 
नष्ठ हो जाते हैं। जनादंन ! जिनका कुलधर्म॑ नष्ट हो गया है, ऐसे मनुष्यों का 
भनिर्चित काल तक नरक में वास होता है” व्यासस्मृति में भी कहा गया है 
“योनिसद्भुरसे जो सद्धीणँ है (वर्खंसद्धुर) वे नरक में जाते हैं 3 २ संवर्तस्मृति 
में विभिन्न वर्णों के पुरुषों द्वारा अन्य वर्णो को रयों से सम्बन्ध करने पर: 
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आयश्चित्त बताया गया है 33 तथा मनुस्मृति में २१४ वर्णांसद्धूर सम्बन्धों के लिए 
राज्य द्वारा दण्ड का भी विधान दिया गया है । 

कित्तु जिस प्रकार वर्णा-परिवर्तन के सम्बन्ध में बिलकुल आाग्रहपूर्वंक मना 
क्रने पर भी उसके लिए व्यावहारिक अपवादों का विधान है, वेसा ही उपरोक्त 
विषय में भी है। वैसे तो दूसरे वर्ण में विवाह करना अथवा दूसरे वर्ण की वृत्ति 
अपनाना अच्छा नहीं माना जाता परन्तु आवश्यकता होने पर अनुलोम पद्धति से 
यह करने में (अ्रर्थात्‌ नीचे वर्ण की वृत्ति अपनाने में अथवा नीचे वर्ण की स्त्री से 
विवाह करने में। विशेष दोष नहीं माना गया है। जहाँ तक दूसरे वर्ण की वृत्ति 
अपनाने का प्रश्न है, आपत्ति-काल में, अर्थात्‌ जब अपने वर्ण का कार्य करते 
हुए जीविका न चलायी जा सके तब, नीचे के वर्ण की वृत्ति द्वारा अपनी 
जीविका चलाने की अनुमति है ।3५ परन्तु दूसरे वर्णों की वृत्ति अ्रपनाने 
की जो अनुमति दी गयी है, उसमें भी कई वन्धन हैं। एक तो जब आपत्ति 
समाप्त हो जाये तब तुरन्त ही अपने बराँ की वृत्ति पुनः अपना लेनी चाहिए तथा 
दुसरे वर्ण की वृत्ति अपनाने का प्रायश्चित्त करना चाहिए ॥3$ दूसरा प्रतिवन्ध 
यह है कि दूसरे वर की वृत्ति अनुलोम विधि से अपनायी जा सकती है, प्रतिलोम 
विधि से नहीं श्रर्थात्‌ निम्न वर्ण की जीविका अपनायी जा सकती है उच्चवरां | 
को नहीं ।3 ९ क्योंकि जिस प्रकार वरा-परिवर्तंन के सम्बन्ध में नीचे वर्ण में 
गिरने की तो सरल व्यवस्था है परन्तु ऊँचे वर्ण में जाने के सम्बन्ध में अधिक 
कड़ाई है उसी प्रकार आपद्धर्म में नीचे की ही वृत्ति अपनायी जा सकती है ऊंचे 
वर्णा की नहीं, क्योंकि उससे ( ऊपर के वर्ण की वृत्ति नीचे वर्ण के व्यक्ति द्वारा 
अपनाये जाने से ) समाज-जीवन में भ्रष्टता निर्माण होने का भय अधिक है। 
जिसकी पात्रता कम है और झादर्श उपस्थित करने की भी सिद्धता कम है, उसे 
किसी भी दशा में अधिक उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य देने का सिद्धान्त भारतीय 
समाज-व्यवस्था में मान्य नहीं है । केवल झृद्र को वैश्य-जीविका अपनाने की 
अथवा कारीगरी का काम करने की अनुमति है3< क्योंकि अन्यथा उसके लिए 
और कोई मार्ग नहीं है । 

वृत्ति के अतिरिक्त विवाह की भी वर्णंसड्भूरता बुरी बतायी गयी है, परन्तु 
व्यवहार की दृष्टि से यह मान्य भी की गयी है । यह तो नियम अवश्य है२* कि 
सभी व्यक्ति अपने-भ्रपने वर्ण की स्त्री से ही विवाह करे परन्तु फिर भी ऐसा हो 
सकता है कि एक वर्ण का पुरुष ऊंचे अ्रथवा चीचे वर्ण की किसी ज्ली से सम्बन्ध 
स्थापित कर ले । ऐसे सम्बन्ध करनेवाले झ्री-पुरुषों का कृत्य चाहे कितना ही 
गहित माना जाये फिर भो उनके जीवन की व्यवस्था तो करनी ही होगी । 
उनका समाज-जीवन में स्थान भी निर्धारित करना होंगा तथा उनकी तअागे 
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उन्नति हो सके, ऐसा भी प्रबन्ध करना होगा । इस प्रकार के. वर्ण-सम्बन्धों में भी 
अनुलोम-सम्बन्ध तो एक सीमा तक उचित भी माना गया है प्रसत्तु सभी प्रतिलोमों 
को तो शद्रवत्‌ ही समझा गया है। अनुलोम-सच्तानों को, पिता ओर माता के गुरा 
सम्मिलित होने के कारण और पिता का वर्ण ऊँचा है तथा ज्ञाता का वर्ण नीचा 
है, इस कारण पिता के वर्ण से नीचा और माता के वर्ण से ऊँचा माना गया है:।. 
यद्यपि श्रेष्ठ वर्ण का ( ब्राह्मण, क्षत्रिय अथवा वैश्य ) पिता: होने के कारण 
और पिता के गुण भी सन्तात् में होने के कारण सभी अ्रनुलोमों को हिंज तो 
माना गया है, परल्तु, क्योंकि पिता की तुलना में माता नीचे वर्ण, की है और 
माता के गुण भी सन्‍्तान - में हैं| इस लिए उन्हें द्विजों के श्रन्तगंत पिता के ऊँचे 
वर्ण का न मान कर, माता के नीचे वर्ण का माना गया है। मनु ने इस सबका 
सकारण उल्लेख किया है--अपने से नीचे वर्ण को स््रियों में.द्विजों ने जो पुत्र 
उत्पन्न किये हों, वे. उनके ( पिता :के:) समान हैं परन्तु माता के दोष से निन्दित 
कहा गया है” । 5“ अ्रग्निपुराण का भी कहना. है” ! कि “'वर्णों के अनतुलोम से 
जाति मातृसम बतायी गयी है” । प्रतिलोम. सन्‍्तानों को, समाज-व्यवस्था सें 
स्थान देते हुए भी उन्हें वहुत गहित वताया.-गया है। व्यासस्मृति का कहना 
है कि ** ''निचले वर्ण से उत्तम वर्णो की कन्या में जो. पेदा,; हो वह : शृद्र,से भी 
ग्रधम है””, तथा महाभारत का भी कहना है कि “श्रेष्ठ बर्णो की री के गर्भ और 
नीच वर्ण के पुरुष के वीये से उत्पन्न सन्‍्तान चारों -बरणों में निन्दनीय होती है ।”” 
प्रतिलोम को अश्रनुलोम से अधिक निन्दित समभने का यह कारण है-कि री को 
अपने से श्रेष्ठ पुर्ष से सम्बन्ध स्थापित होने की वृत्ति स्वाभाविक हैपरन्तु यदि 
किसी री के द्वारा हीन पुरुष से सम्बन्ध स्थापित होता है तो वह काम-भावना के 
ग्रत्याधिकय के कारण होता है। पिता तो होन वर्ण का है ही, और जब मातां 
भी दोषपूर्णा है तो इस सम्बन्ध से उत्पन्न सन्‍्तान कभी भी श्रेष्ठ नहीं होती । 
स्मृतियों में तथा महाभारत में इन वर्शैसद्धूर जातियों का ( अनुलोमों और 
प्रतिलोमों का ) वर्णात है *3 तथा इनकी व्या-क्या वृत्ति है, इसका भी वर्णात 
है। ओऔद्यनसस्मृति का जो उपलब्ध अंश है, उसमें तो केवल इन सद्भूर जातियों 
का तथा इनको सौंपे गये कार्यों का ही उल्लेख है। इन वर्णासद्धूर जातियों की 
व्यवस्था करके भारतीय समाज-तियामकों ने यह मान्य किया कि मनुष्य का 
कई बार श्रेष्ठ नियमों से पतव हो सकता है । साथ-ही-साथ उन्होंने इन वर्णुसद्धूर 
जातियों के व्यक्तियों को समाज में स्थान दे कर इनकी उद्नति का मार्ग प्रशस्त रखा 
है तथा समाज के लिए झ्ावश्यक वहुत-से व्यवसायों की व्यवस्था भी की है । 
वर्णा-व्यवस्था की यह कडाई उन्हें बहुत विचित्र - लगती है जो इसके 
वातावरण से भ्रपरिचित हैं तथा उन्तको अन्य देझों के स्वृतन्त्र, जीवन की तुलना 
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में यह कड़ाई हेय भी प्रतीत होती है। अन्य देशों में भी व्यवसाय हैं परन्तु 
व्यवसायों के परिवर्तत करने की भी व्यक्तियों को पुर्ण स्वतन्त्रता है। यह 
स्वतन्त्रता भारत में नहीं स्वीकार की गयी । भारतीय समाज-नियन्ताश्रों की यह 
धारणा थी कि प्रत्येक्त व्यवसाय उसके योग्य व्यक्ति को ही मिलना चाहिए और 
योग्यता का आधार आध्यात्मिक उन्नति तो है ही, परन्तु यह आध्यात्मिक उन्नति 
बहुत-क्रुछ पैतृक ग्रुण और पारिवारिक वातावरण के प्रभाव पर निर्भर है । जब 
आध्यात्मिक योग्यता के अनुसार व्यक्ति को काम सौंपा गया हैँ तो उस काम को 
वदलने की भावना असामाजिक, स्वाधंपूर्ण, क्तेव्य-भावता के विपरीत और 
अश्रेयस्कर मानी गयी है | दूसरे, यह तो अवश्य सत्य है कि भारत में वर्ण के 
आधार पर उच्चता और हीनता मानी जाती है, परन्तु अन्य देशों में भी समाज 
विभिन्न वर्गों में विभाजित है। जहाँ अन्य देशों में वर्ग प्रनिश्चित आधार पर 
निर्माण होते हैं, वहाँ भारत में बर्णों को निश्चित स्वरूप दे कर तथा उसे धन- 
सम्पत्ति अथवा पद-प्रतिष्ठा पर नहों श्रपितु व्यक्ति की आध्यात्मिक उन्नति पर 
आधारित कर वर्ग-विद्वेपष की भावना ही यहाँ समाप्त कर दी गयी । फिर, ऊँचे 
वर्ण के व्यक्तियों के जीवन में इतना अनुशासन और कड़ाई रखी गयी कि निम्न 
वर्ण के व्यक्तियों को, जो श्राध्यात्मिक दृष्टि से इतने उन्नत नहीं थे और जो इस 
कारण उतना कठिन और अनुशासनपूर्ण जीवन व्यतीत करने में अ्रक्षम ये--उन 
ऊँचे वर्णों में प्रवेश करने की इच्छा ही होना कठिन था । 

समाज-व्यवस्था में सर्वश्रेष्ठ स्थान ब्राह्मण को प्राप्त था। स्वाभाविक 
ही है कि जब सन्‍्तोष, क्षमा, शान्ति, उदारता, संवबम, अनुशासन, अलोभ 
श्रादि सदुगुणों के प्रतिमूति के रूप में त्राह्मण की कल्पना की गयी तब उसको 
श्रेष्ठ स्थान देना ही उपयुक्त था । ब्राह्मणों के सम्बन्ध में धर्मग्रन्थों में इतना 
लिखा गया है कि यदि उसे सद्स्‍डालित किया जाये तो एक वहुत बड़ा ग्रन्य 
तैयार हो जाये । इस का रण ब्राह्मणों के विषय में समाज-व्यवस्था से सम्बन्धित 
मूल वातों का ही यहाँ उल्लेख किया जायेगा | जिन गुणों के कारण ब्राह्मण 
की श्रेष्ठता वरित है, वह ग्रुण कई भ्रन्थों में वणित हैं ।*४ उदाहरण के लिए 
शान्तिपव में कहा है “जो जातकर्म आदि संस्कारों से संस्कृत और पवित्र हैं, 
वेदाध्ययन में रत है, जो पट्कर्मो' (अध्ययन, अध्यापन झादि) में लगे हुए हैं 
जो शुद्धि और सदाचार का ठीक प्रकार से पालन करते हैं, यज्ञशेष का भोजन 
करते हैं, गुर को प्रिय हैं, सदा ब्नरतपालन में तत्वर हैं, सत्यवादी हैं और जो 
दान, अद्रोह, कोमलता, दया, क्षमा और तपस्या में लगे रहते हैं, वही 
ब्राह्मण हैं ।7“” इस कथन का भाव यह है कि ब्राह्मण के पूर्ण संस्कार होने 
चाहिए क्‍योंकि संस्कार के द्वारा वाह्य और आत्तरिक दोनों प्रकार की शुद्धि 


जो ऑशरज ८-5 >> अं 


. आज 


समाज-संगठन | ४ ११६ 


तथा व्यक्ति की उन्नति होती है । ब्राह्मणों के द्वारा प्रतिदिव आचार का पालन 
भी होना चाहिए क्योंकि उसके द्वारा पारमाथिक बुद्धि का कक होता है 
तथा ब्राह्मणों के अन्दर सदृभुण होने चाहिए । इसी प्रकार से ब्राह्मणों के गुर 
अन्य ग्रन्थों में भी वर्शित हैं ।** पद्मपुराण में यही ग्रुण विस्तार के साथ 
बात हैं | अत्रिस्पृति में भी कहा है शौच, मेज्ूल, अनायास, अनसूया, 
श्रस्पृहा, दम, दावत, दया -ये विप्र के लक्षण हैं ।'” तत्पश्चात्‌ इन शब्दों को 
परिभाषा की गयी है । शौच का अर्थ है अ्रभ्क्ष्य वस्तु तथा असजन पुदष का 
त्याग, मद्भुल का अर्थ है सदाचरण में लगे रहना, अनतायास का श्रर्थ है शरीर- 
प्रीडित करनेवाले कर्म को अत्यधिक करने का दुराग्रह न करना, दूसरे के गुणों 
क्रो स्तुति करना तथा दोषों की निन्‍दा न करना अ्रनसूया है और स्वयं प्राप्त 
धन में तथा स्वेस््री में सन्‍्तोष भस्पृह्मा है। मनुस्थृति में ब्राह्मण के ये गुण बताये 
गये हैं--हृढ़तावुवंक स्वकर्म में लगा रहनेवाला, मृदूं, इच्द्रिसंयमी, क्रूर व्यक्तियों 
के साथं न रहनेवाला, श्रहिसाशील, ब्रती तथा दानशील (स्वार्थत्यागी) । 

इन सब गुणों की श्रेष्ठठा के ही कारण इस वर्ण को ब्रह्म प्राप्त करने में 
समर्थ तथा उस दृष्टि से प्रयलशील और उन्नतिशील समझ कर “ब्राह्मण नाम 
दिया गया है** । “जिसके हृदय में निर्मेल निमृरा ब्रह्म का भाव उदय हो, 
वही ब्राह्मण है ।” उपरोक्त गुणों के कारण तथा यह ब्रह्म-प्राप्ति की हृष्टि 
से सबसे अधिक निकट हें, इस कारण समाज की व्यवस्था वनाये रखने का 
कम अर्थात्‌ धर्म-स्थापन तथा धर्मं-रक्षा का काये ब्राह्मणों को सौंपना स्वाभाविक 
ही था। “तीनों लोक (समाज), तीनों वेद (धंम), तीनों झ्राश्नम तथा तीनों अग्ि 
(आचार) की रक्षा के लिए पहले ब्राह्मणों की सृष्टि हुई थी ।?४*< “पब्रह्मा ने 
'पप करके ह॒व्य-कव्य पहुँचाने के लिए श्रौर इस सम्पूर्ण (जगत्‌) की रक्षा के 
लिए अपने मुख से सबसे पहले ब्राह्मण को उत्पन्न किया | ब्राह्मण की उत्पत्ति 
ही धर्म के शाइवत रूप की उत्पत्ति है। वह धर्म के लिए उत्पन्न हुआ. है और 
(अपने तथा अन्य सबके लिए। ब्रह्मत्व-प्राप्ति की दृष्टि से प्रयत्व करता है । 
उतसन्न हुआ ब्ाह्ाण पृथ्वी पर सबसे श्रेष्ठ है क्योंकि वह सब प्राणियों के 
'धर्म-समूह की रक्षा के लिए ईश्वर है !!!४९ ' 

बमं-स्थापन करनेवाले ब्राह्मग को समाज के सम्पुख आदर्श रूप में रहना 
चाहिए, यह आवश्यकता भी भारतीय समाज-निर्माताओं ने अनुभव की। 
इसलिए सम्राज-व्यवस्था को दुषित करनेवाले छत्य, ब्राह्मणों को करना मना 
हैं। इस कारण ऐसे समाज-भावहीन अथवा समाज-व्यवस्था के विपरीत 
व्म करनेवाले ब्राह्मणों को निन्धय सपक कर उन्हें श्राद्ध में आमन्त्रित 
करता अथता दान देना वजित किया गया है। श्राद्ध में आमन्त्रित किये जाने के 
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अयोग्य ब्राह्मणों की मनुस्मृत्ति में दी हुई सूची यहाँ दी जाती है ।“* “मन 
ने चोर, पतित, नपुसक्, -तथा नास्तिक वृत्तिबालों को हव्प-कव्य (वितृक्रम॑) 
के अयोग्य कहा है । .जटिल स्वभाववाला, बिना पढ़ा, . दु्बंल, घुर्त, ,तथा जो 
वहुतों का यज्ञ कराता है (झअर्थात्त्‌ दक्षिणा .का लोसी। इनको भी श्षाद्ध में 
भोजन नहीं देना चाहिए ॥ -वद्य, पुजारी, माँस वेचनेवाले, व्यापार से जीविका 
करनेवाले भी ह॒व्य-कव्य में वर्जित हेँ। ग्राम का और राजा का नौकर 
(अर्थात्‌ सेवा-कर्म करनेवाला), बुरे नखवाला, काले दातवाला, अग्निहोत्र 
त्यागनेवाला, व्याजखोर, :क्षयरोगी, पशु पालनेवाला (वैद्यकर्म-जीवी), बड़े 
भाई से पूर्व विवाह. करनेवाला (पृरिवेत्ा) तथा वह वडा भाई जिसके पूर्व 
छोट भाई ने विवाह किया हो (परिवित्ति ), देवताओं का तिरस्कार करनेवाला, 
ब्राह्मणों से देंप करनेवाला, , गरों के - माध्यम से जीनेवाला, बुरे शीलवाला, 
जद्रा स्लरी का पति, दुवारा पति करनेवाली री का पति, काना, ब्रह्मचर्याश्रम 
में त्री-गमन करनेवाला, धन, ले. कर पढ़ानेवाला, शुरू को भत्य के समान रखने- 
वाला, शृद्र का शिष्य, झ्द्ध का गुरु, दुवंचन वोलनेवाला, कुण्ड (पति के जीवित 
रहते पर-पुरुष से उत्पन्न), गोलक (पत्ति को मृत्यु के पश्चात्‌ पर-पुरुष से उत्पन्न), 
माता-पिता, और गरुह का बिता कारश त्याग करनेवाला, जो अधथमंयूरां विवाह 
तया ढरे संसर्ग के कारण पतित है, घर में आग लगानेवाला, विष देनेवाला 
कुण्ड के यहाँ भोजन करनेवाला, सोमविक्रयी, समुद्र-मार्ग से जानेवाला, भाट 
तेली, झूंठी गवाही देनेवाला, पिदा:के साथ झगड़ा करनेवाला, मद्य पीनेवाला, 
धृत॑, पापरोगी (कोढ़ी), नापित, घमण्डी, रस (दृूघ, तेल आदि) वेचनेवाला 
घनुप-वाण वनानेवाला, .वरड़ी वहन के अ्रविवाहित रहते छोटी बहन से विवाह 
करनेवाला, मित्रद्वेही, जुआरी, आचाये का पुत्र (भाई माना जाने के कारण), 
मिरगी, गण्डमाला और श्वेतकुष्ठ,.का रोगी, चुंगलखोर, पागल, अन्धा और 
वेद-निन्दक थे भी वर्जित. हैं | हाथी, घोड़ा, ऊँट, बैल, इनको सखिखानेवाला, 
ज्योतिषी, पक्षियों को पालनेवाला, युद्धाचाय॑ (क्षत्रिय की वृत्तिवाला), स्रोतों को 
(नड्र-तदी ग्रादि) तोड़नेवाला तथा ऐसे व्यक्तियों को बचानेवाला, दुत, घर 
बनाने का अ्रथवा - वृक्ष लगाने का काम करनेवाला, कुत्तों और वाज से 
जीविका करनेवाला, कन्या को दुषित करनेवाला, हिंसक, शृद्र वृत्तिवाला 
गणों को यज्ञ करानेवाला, श्राचारहीत, नित्य याचक, कृषिजीवी, फीलपाँव 
का रोगी, सज्जनों द्वारा निन्दित, मेढे, भेसों की जीविका करनेवाला, जिसका 
अन्य पति जीवित हो उससे विवाह करनेवाला, सुर्दा को उठानेवाला, इन 
सबको प्रयलपूर्वक (ल्वाद्ध से) वजित करना चाहिए। द्विजातियों में श्रेष्ठ 
विद्वान को चाहिए कि इन बुरे आचारवाले और पंक्ति में बैठने के अयोग्य 
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अ्रधम द्विजों को ह॒व्य-कव्य में वर्जित कर दे वर्योकि बिना पढ़ा ब्राह्मण तृरा' 
की अ्रग्नि के समान है जो शीघ्र शान्त हो जाती है, इस कारण उन्हें न देना 
चाहिए क्योंकि राख में होम नहीं किया - जाता है ।” इसी प्रकार की दान के 
श्रपात्र ब्राह्मणों की भी सूची है ।“" इस प्रकार की विविध शास्त्रों में जो 
सूचियाँ दी हुई हैं उन्हें देखने से ज्ञात होगा कि जो अ्रधर्मा हैं, जो अपने कम 
को छोड़कर अन्य कर्मों में रत हैं, जो समाज-व्यवस्था के नियमों का उल्लड्भून 
करनेवाले हैं अथवा जो ऐसी जीविका करते हैं जिनमें धन के लोभ का 
स्वाभाविक रीति से विकास होता है तथा जो करकर्मा, चरित्रहीन, दुष्ट हैं 
उन सबको श्राद्ध में श्रामस्त्रित करना अथवा दान देना वर्जित है। संक्षेप सें 
जो समाज-जीवन की दृष्टि से आदर प्रस्तुत करने में असमथ्थ हैं उनको ब्राह्मणों 
में योग्य स्थान देना मना किया गया है । 

क्योंकि ब्राह्मण को समाज के सामने आदशे जीवन व्यत्तीत करना है 
अत: ऐसे वर्ग को ही समाज को शिक्षित करने का तथा यज्ञ कराने का 
महत्वपूर्ण कार्य दिया गया है। स्वयं आदर्श जीवन व्यतीत करने के कारण 
ही वही समाज की भावी सनन्‍्तति को ठीक मार्ग पर लगाने में समर्थ है, वही 
उनमें निःस्वार्थ सामाजिक-जीवन व्यतीत करने की पात्रता और सिद्धता उत्पन्न 
कर सकता है तथा वही मनुष्य को आध्यात्मिक उन्नति के मार्ग पर बढ़ने की 
प्रेरणा ओर शक्ति दे सकता है। ऐसे ही व्यक्ति के पास यज्ञ अर्थात्‌ समाज- 
जीवन को व्यवस्थित रखनेवाले तथा व्यवस्थित करानेवाले कर्मों का ठीक से 
सञज्चालन करने को पात्रता है। ब्राह्मण को प्रायश्चित्त निश्चित करने का, 
धर्म-निए,य का तथा न्यायकर्ता का काम भी सौंपा गया है | मनु का कहना है कि 
“ब्राह्मण उत्पत्ति से ही देवताश्रों का देवता है और संसार में उसे प्रमाण माना 
जाता है। इसका वेद ही कारण है। उन ब्राह्मणों में से तीन वेदपाठी ब्राह्मण 
पाप के प्रायश्चित्त बतायें क्योंकि विद्वानों की वाणी पवित्र और पापियों को 
पवित्र करनेवाली है ।५* शअतन्रिस्मृति में कहा है"3 “जो वेद और शास्त्र को 
पढ़ा हुआ है और शात्तर के श्र्थ का ज्ञान रखता है, उस ब्राह्मण को वेदविद्‌ 
कहते हैं । उसका वचन पवित्र करनेवाला है। एक भी वेद को जाननेवाला 
ब्राह्मण जिसे धर्म कहे, वही परम घर्मं जानना चाहिए परन्तु जिसे दस सहस्र 
मूर्ख कहें वह धर्म नहीं है ।” न्याय के सम्बन्ध में याज्ञवल्वय तथा शुक्र 'का 
कहना है कि “व्यायकर्ता ब्राह्मण होवा चाहिए ॥५४१ धामिक, विद्वान न्यांयप्रिय, . 
होने के कारण ब्राह्मणों को यह काम सौंपे गये । 

उपरोक्त विवेचत से स्पप्ट हो जाता है कि ब्राह्मण का वध क्‍यों वर्जित 


था । जो इतना गुणी था, मिसके ऊपर समाज-जीवन को इतना उत्तरदायित्द 
' अ्य् 
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था, ऐसे महत्वपूर्ण वर्ग का वध निषेव होता स्वाभाविक था | घमम की स्थापना 
करनेवाले, धामिक वृत्तिवाले, समाज-जीवन को व्यवस्थित रखनेवाले तथा 
स्माज के सामने आदर्श जीवन प्रस्तुत करनेवाले व्यक्ति की हत्या को उचित 
रीति से ही समाज के प्रति एक अयराघ, समाज के जीवन-पूल्यों पर श्राधात 
तथा समाज को अग्रव्यवस्यित करनेबवाला एक कर्म माना गया। तैत्तिरीय- 
संहिता, शतपथ ब्राह्मण, छान्दोग्योपनिपदु, गौतमधमंसूत्र, वसिष्ठधर्मंसूत्र॥+ 
तथा अन्य सभी इतिहास, पुराण ग्रन्थों में जहाँ वर्णों का वर्शान किया 
गया है, वहाँ ब्रह्महत्या को एक महापातक गिना गया है। ब्राह्मण-वध का इतना 
नियेध है कि अपराधों ब्राह्मण को भी मृत्युदण्ड देना मना किया गया है। मनु 
में कहा है,** “बधच न करके ब्राह्मण के सिर का मुण्डन ही करा दिया जाये ।! 
यही प्राणान्तक दण्ड है। अन्य वर्णों को प्राणान्तक दण्ड हो सकता है। (उसके) 
सब पापों में स्थित होने पर भी ब्राह्मण का वध कंदापि न करे, उसे घन सहित 
अक्षत-शरीर ही राज्य से मिकराल दे। ब्राह्मण-वध से अधिक दूसरा कोई पाप 
पृथ्वी पर नहीं है, इसलिए राजा मन में भी ब्राह्मण-वध का विचार न करे ।” 
परन्तु इतना होने पर भी धर्मंशास्त्रों में कहा गया है कि यदि कोई व्यक्ति 
आततायी के रूप में आये तो उसका अवश्य वध करना चाहिए चाहे वह गुर 
हो, वालक हो, वृद्ध हो श्रथवा बहुश्त ब्राह्मण हो ।४०» वसिष्ठधर्मसूत्र में कहा 
है" ८ “अपनी रक्षा की जो इच्छा करता है ऐसे आततायी के मारनेवाले को 
'कोई पाप नहीं बताया गया है। छः प्रकार के आततायी हैं---अग्नि लगानेवाला, 
“विप देनेवाला, जिसके हाथ में शस्त्र हो, घन का चोर, खेत का चोर और रूद्दी 
'का चोर। यदि वेदपारगी आततायी भी मारने झाये तो उसको मारने से 
'बअहाहत्यारा नहीं होता । श्रच्छे कुल में उत्पन्न वेदपाठी आततायी को जो मारता 
है, उस हत्या से वह ब्रह्महत्यारा नहीं होता क्योंकि उसका ( झाततायी का ) 
क्रोध ही उसको मारता है ।” 

ब्राह्मग का वध ही केवल निपिद्ध नहीं है, उसे इतना उच्च और इत्तना 
यवित्र माना गया है कि उसे किसी भी प्रकार का शारीरिक त्रास पहुँचाना उचित 
'नहीं समझा गया । गातम का कहना है “यदि छुड़ाने में समर्थ होने पर भी 
कोई ब्राह्मण की हिसा करा दे और ब्राह्मण ग्रुरु पर क्रोध करे तो सो वर्ष तक 
'मरक, ( ब्राह्मण के » मारने पर सहद्न वर्ष तक और ( उसके ) रधिर निकलने 
पर रुधिर से पृथ्व्री के जितने परमाणु भींगे, उतने वर्ष तक नरक होता है ।7”%$ 
इसी लिए याज्ञवल्वय ने ब्राह्मणों को शारीरिक दण्ड के स्थान पर निर्वापन का 
दण्ड और शरीर पर कोई चिह्न श्रड्धित करने का दण्ड कहा है ।९० ब्राह्मए 
तंगी मिन्‍दा, उसके प्रति द्वेष अयवा उसका अपमान करना भी मना है । मनु का 
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सकारण कथन है*१ “विधान बनानेवाला (( धर्म-निशायिक ), शासन करने- 
वाला ( धर्म-पालन करनेवाला ), वक्ता ( प्रयाश्चित्त निर्धारित करनेवाला ) 
तथा सब प्राणियों का मित्र ब्राह्मण कहा जाता -है। इस कारण उन्हें न बुरे 
ओर न रखे वचन कहना चाहिए ।” ग्रणशालों होने के कारण तथा समाज 
को बनाये रखने का उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य होने के कारण ही ब्राह्मण को महत्ता 
शास्त्रों में बहुत वर्णित है । तैत्तरीयसंहिता तथा शत्तपथक्राह्मण ने ब्राह्मणों को 
प्रत्यक्ष रूप से दिखायी देनेवाले देवता बताया है** तथा स्मृतियों और 
इतिदास-पुराण ग्रन्थों में भी ब्राह्मणों . की महिमा विस्तार श्रौर विविधता के 
साथ वर्णित है। ब्राह्मणों का यह महत्व इतना अधिक वर्णित है 3३ कि उसका 
बतांग भी यहाँ देना सम्भव नहीं है। केवल इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि 
ब्राह्यण ( श्रेष्ठ व्यक्ति ) की समाज में प्रतिष्ठा रखने की ही -हृष्टि से यह 
महिमा वर्णित की गयी है । | 

ब्राह्मण को गुणों से श्रेष्ठ होना श्रावश्यक है, यह तो पीछे बताया ही गया 
है क्योंकि जब तक गुणों की श्रेण्ठता ब्राह्मणों में न होगी तब तक न तो वह 
समाज में आदर पा सकते हैं,न समाज में अपना आदर्श प्रस्थापित कर 
सकते हैं, और न वह समाज को अपने अनुसार चला सकते हैं। परन्तु इसका 
दूसरा भी पक्ष है। ऐसा वो हो नहीं सकता कि प्रत्येक ब्राह्मण दोषहीन हो, 
कुछ-न-कुछ दोष तो प्रत्येक व्यक्ति में रह हो सकते हैं चाहे वह फितना ही श्रेष्ठ 
वपों न हो | पूर्णंता की अवस्था मुणातीत अवस्था है; ब्राह्मण गुणातीत नहीं है 
वह तो सतोग्रुणी है झ्लौर गुणातीत श्रवस्था उसको जीवन के अन्तिम काल 
सन्यासाश्रम में ही, जब कि वह संसार के समरत प्रर्थ और काम का उपभोग 
कर उनसे निवृत्त हो जायगा, साधारणतया प्राप्त होगी, यह माना गया है। 
इसलिए बहुत भ्रधिक गुणवान्‌ होने पर भी हो सकता है कि ब्राह्मण में कहीं-न- 
कहीं दोष शेष हो । ऐसी अवस्था में यदि शेष समाज की यही धारणा रही कि 
केवल गुणों के आधार पर ही ब्राह्मणों को मान्यता देनी है तो फिर यह शी 
सम्भव है कि थोड़ा-सा दोष देख कर ही ब्राह्मण के प्रति आदर न रखने की 
भावना उत्पन्न हो जाये । इस कारण एक ओर तो ब्राह्मणों को बताया गया है 
कि यदि वे गुण-सम्पन्न न रहें तो समाज में उन्हें सम्मान का स्थान न प्राप्त 
होगा, तथा दूसरी ओर, शेष समाज से आग्रह किया गया है कि ब्राह्मण कैसा भी 
हो उसका सम्मान करना चाहिए तथा जन्म से भी जो ब्राह्मण है वह भी सम्मान 
का पात्र है। अनुशासनपत् सें कहा गया है, “ब्राह्मण विद्वान हो या अ्रविद्ञन्‌ 
इस भूतल का महान्‌ देवता है जेसे श्र्नि पद्न-भूसंसकार पूर्वक स्थापित हो या 
न हो वह महान्‌ देवता ही है ।”*४ मनु का भी यही कयन है| ६५ 
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ब्राह्मण को घन की दृष्टि से भी समाज के सामने चरम आदर प्रस्तुत 
करना है | ऐसा नहीं हो सकता कि श्रेष्ठता के नाम से वह समाज में सबसे 
झधिक ऐडवर्य तथा सुखोपभोग की कामना करें और स्वयं वेभवपूर। जीवन 
व्यतीत कर समाज को सनन्‍्तोष की और सर्व॑स्व-त्याग की शिक्षा दे | उन्हें स्वयं 
भी चरम सनन्‍्तोष का तथा स्वार्थ-त्याग का जीवन व्यतीत करना है। ब्राह्मण की 
जीविका के सम्बन्ध में मनु ने जो नियम दिये हैं, उन्हीं को यहाँ पूर्ण उद्धुत 
करना उपयोगी होगा $ । “अ्रनापदकाल में विप्र ऐसी वृत्ति के द्वारा रहे जिसमें 
प्रारियों का अद्रोह हो (अर्थात्‌ उन्हें कष्ट न हो) अथवा कम-से-कम द्रोह हो! 
अपनी (जीवन) यात्रा पूरी करने के निमित्त अपने अनितन्दित कर्मों हरा शरोर 
को पीड़ा न देते हुए धत-सदञ्जय करें। ऋत, अमृत, मृत, प्रमृत, तथा सत्यानृत से 
अपनी जीविका कमाये परन्तु श्ववृत्ति से कभी भी नहीं । उज्छ (खेत में पड़े हुए 
अन्त के दाने बीनना) तथा शिल ( खेत में पड़ी हुई वालियाँ बीनना ) को ऋत 
कहते हैं, अयाचित ( बिना माँगी वस्तु ) अमृत होता है, याचित भिक्षा मृत 
कहाती है, खेती को प्रमृत कहते हैं और वारिएज्य को सत्यानृत कहते हैं, इनसे भी 
मनुष्य (ब्राह्मए) जीविका चलाते हैं (भआापदुकाल व्यवस्था) । सेवा को इ्ववृत्ति 
कहते हैं, इस कारण उसे वर्जित करना चाहिए । कुसूलधान्यक ( बारह दिन का 
धान रखनेवाला ) अ्रयवा कुम्सीधान्यक ( घड़े-भर श्रर्थात्‌ लगभग छः दिन का 
धान रखनेवाला ) अ्रथवा तीन दिन का धान रखनेवाला अथवा उसी दिन का 
धान रखनेवाला हो (परन्तु) इन चारों गृहस्थ ब्राह्मणों में आगे-ग्रागेवालों 
को पीछे कहे हुओ्नों से श्रेष्ठ जानना चाहिए और वह ( ऐसा श्रेष्ठ ब्राह्मण ) घर्म 
के द्वारा ( इहलोक और परलोक ) जीतता है। इनमें ( ब्राह्मणों में ) कोई 
छः कर्म, (अध्ययन, अध्यापन, यजन, याजन, दान देना, दान लेना), कोई तीन 
कम, कोई दो कर्म और अन्य कोई ब्रह्मययज्ञ ( अध्ययन ) के द्वारा ही जीवन 
व्यतीत करता हैं। शिल और उज्छ में लगा हुआ ब्राह्मण अग्निहोत्रपरायरा 
हो तथा पव ओर शअ्यनों में होनेवाले यज्ञों को सदा करे। अपनी वृत्ति के लिए 
कभी भी संसार को प्रसन्न करने का प्रयत्न न करें। ब्राह्मण शुद्ध, शठता, 
से विहीन और दम्भ आदि से विहीन जीविका से जिये। सनन्‍्तोष हो परम 
वस्तु है, इस कारण सुख चाहने वाला संयमी हो । सुख का सूल सन्‍्तोष है और 
असन्‍्तोष दुःखकारक है। इसीलिए स्नातक ब्राह्मण किसी एक आजीविका से 
जीता हुआ स्वगं, आयु और यश देनेवाले उपरोक्त ब्रतों को धारण कर तथा 
वेद में कहे हुए अपने कर्म को निरालस्य भाव से करें। उसे ( वेद में कहे हुए 
कर्म को ) यथाशक्ति करने से ( वह ) परमगति प्राप्त करता है। न तो विरुद्ध 
( बुर ) कर्म से जीविका चाहे और न ॒प्रसद्भानुसार बात ( चापलूसी ) करके । 
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विद्यमान श्रर्थ होने पर भी इधर-उधर न जाये ( अर्थात्‌ धन के लिये इधर-उधर 
न धूमे )। समस्त इन्द्रियों में भ्रपती इच्छानुसार आसक्त न हों तथा मन के 
द्वारा भ्रति आसक्ति त्याग दे । जो स्वाध्यायविरोधी हों ऐसे सब अर्थों को त्याग' 
दे। जिस किसी प्रकार सम्भव हो, अध्यापन करे--यही उसकी कृतछत्यता हैं ।” 
उपरोक्त नियमों के द्वारा ब्राह्मण किस प्रकार अपनी जीविका का निदचय करे, 
यह स्पष्ट कर दिया गया है । सन्‍्तोष का आग्रह है और सन्‍्तोष की भावना की 
दृष्टि से शिल और उञ्छ ( खेत में पड़ी हुई अन्न की बाली अथवा दानों को 
बीन कर निर्वाह करना ) तथा कुसूलधान्यक और कुम्भीधान्यक ( बारह, छ, तीन: 
अथवा एक दिन का अन्न संग्रह करने ) का आग्रह किया गया है। इसके 
अतिरिक्त ऐसी जीविका करने के लिए मना किया है जो स्वाध्याय में बाधा 
डालनेवाली हो श्रथवा निन्दित वृत्ति की हो, भ्रथवा बब्तापूर्ण हो झथवा 
जिससे प्राणियों को थोड़ा भी कष्ट हो | संसार को प्रसन्न करके अथवा व्यक्ति 
की चापलूसी करके जीवित रहना भी मना किया गया है। सेवा करता भी मना 
है क्योंकि इससे किसी प्रकार की स्वतन्त्रता नहीं रहती--न विचार व्यक्त करने 
की, न जीवन व्यतीत करने की, न इच्छानुसार कार्य करने की--आऔर फिर 
ऐसा व्यक्ति समाज का मार्गदर्शन करने में किसी भी प्रकार समर्थ नहीं हो 
सकता । सन्‍्तोष की भावना पर और आग्रह करने के लिए यह फिर कहा गया 
है कि जिस प्रकार सम्भव हो ( श्रर्थात्‌ कष्ट से चाहे निर्धनता में ) अश्रध्यापन 
का कार्य करते रहना चाहिए तया यज्ञ भी करते रहना चाहिए । 

ब्राह्मण की जीविका के तीन साधन बताये गये हैं--“पट्कर्मों में से पढ़ाना, 
यज्ञ कराना ओर विशुद्ध व्यक्तियों से दान लेना, ये तीनों कर्म ब्राह्मण की 
जीविका (के साधन) कहे गये हैं ।?”९५ इन तीनों साधनों में भी ब्राह्मण के 
लिए बहुत कठिनाई रखी गयी है । पढ़ाने के सम्बन्ध में ऐसा निर्देश किया गया 
है कि ब्राह्मण धन के लिए कभी न पढ़ाये । भृतकाध्यापक को श्रर्थात्‌ पढ़ाने के 
बदले में धन लेनेवाले को श्ाद्ध में आमन्त्रित करने के |अयोग्य बताया है ॥$४८ 
तथा धन के लिए अ्रध्ययन उपपातकों में से एक गिना गया है |** यज्ञ कराने 
के सम्बन्ध में भी यह नियम है कि ग्रामयाजक को, श्रर्थात्‌ जो दक्षिणा के 
लिए कई व्यक्तियों की यज्ञ कराये, न श्राद्ध में बुलाना चाहिए और न दान 
देना चाहिए ( देखिये पीछे ) | दान का जहाँ तक प्रश्न है, प्रतिग्रह की श्रर्थात्‌ 
दान माँगने को निन्‍दा की गयी है। कौषीतकिब्राह्मणोपनिषद्‌ में कहा है, 
“दीनतापूर्वक दूसरों के साभने प्रार्थंभा करना, यह याचना का धर्म होता है 
अर्थात्‌ याचना करनेवाले को ही दैन्य-प्रदर्शत करना पड़ता है। और याचना 
से दूर रहने पर ही उसे लोग इस प्रकार निमन्त्रण देते हैं कि 'आभो हम तुम्हें 
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देंगे ।!?१० याज्षवल्वप्रस्मृति में कहां है कि “'प्रतग्रह लेने में समय होने पर भी यदि 
त्र।ह्मण न ले तो वह सर्वश्रेष्ठ लोक प्राप्त करता है ।””७१ इसके अ्रतिरिक्त यह 
भी प्रतिवन्‍्ध है कि दान अच्छे ही व्यक्ति का लेना चाहिए और इसी कारण 
याज्ञवल्क्यस्मृति तथा मनुस्मृत्ति में लोभी तथा शासत्र-नियमों का उल्लज्डूनः 
करनेवाले राजा का दान लेना मना किया गया है ।४* कुछ वस्तुश्रों का भी 
दाव लेना मना किया है जो ब्राह्मण के जीवन के लिए श्ननुपयुक्त हैं ।१३ 

दान के सम्बन्ध में एक ओर तो ब्राह्मणों को दान लेने पर कई प्रकार के 
प्रतिबन्‍्ध लगाये गये हैं, परन्तु दुसरो ओर राजा तथा जनता से ब्राह्मणों को 
दान देने का बहुत आग्रह किया गया है जिससे यथासम्भव ब्राह्मणों को अर्थ- 
कष्ट न रहे । गौतम ने कहा है कि “राजा का कतंव्य है कि वह श्रोत्रियों की तथा 
ऐसे ब्राह्मणों की जीविका की व्यवस्था करे जो श्रपनी जीविका का स्वयं पालन 
करने में असमर्थ हों ।!”*४ त्ारदपुराण में सभी व्यक्तियों के लिए कहा गया है*४ 
“ब्राह्मणों को समस्त देवतास्वरूप बताया गया है। उसको जीवन देनेवाले 
का पुण्य कौन कहने में समर्थ है ? जिसने नित्य ब्राह्मण का हित किया (मानो) 
उसने सब यज्ञ कर लिये, सब तीर्थों में स्नान कर लिया । है महीपाल ! जो 
ब्राह्मणों को निवास देता है उसे परमात्मा प्रसन्न होकर अपना लोक देते हैं। 
ब्रह्मज्ञानी क्राह्यमिण को जो गौ का दान करता है वह श्रन्य व्यक्तियों के लिए 
अ्रति दुलंभ ब्रह्मलोक प्राप्त करता है। ब्राह्मणों को वृत्ति ( जीविका ) का दान 
महापुण्यकारी कहा गया है। श्रध्यात्मज्ञानी को उसका ( वृत्ति का ) दान करने 
से वह अक्षय ( फलदायक ) होता है ।” 

अल्प धनवाले को घन की दृष्टि से अधिक बोझ न पड़े तथा जहाँ तक 
सम्भव हो उसे घन की सहायता हो जाये, इसलिए कुछ अन्य भी नियम हैं । 
ब्राह्मणों से कर लेना मना किया गया है?* परन्तु शान्तिपवे में यह कहा है 
कि अनाहितार्नि (आचार-पालन न करनेवाले) तथा अशोत्रिय (वेदाध्ययन न 
करनेवाले) ब्राह्मणों से राजा अवश्य कर ले ४० कर से ब्राह्मणों को मुक्त करने 
के अतिरिक्त यह भी नियम था*< कि यदि शअ्रज्ञात धन किसी ब्राह्मण को मिले 
तो वह पुरा धन उसी का होता है तथा यदि वैसा घन किसी राजा को मिले तो 
उसका आधा ब्राह्मणों में वाटा जाना चाहिए । यह भी नियम था कि जो ब्राह्मण 
निस्सन्‍्तान मरे उसकी सम्पत्ति राजा न ले कर उसे श्रोत्रियों और श्रन्य ब्राह्मरों 
में विभाजित कर दे?१| एक अन्य आदेश राजा के लिए यह था कि वह 
ब्राह्मणों के धन का कदापि हरण न करे*"। 

ब्राह्मणों के विषय में बताये गये सभी नियमों का यदि सिहावलोकन किया 
जाये तो स्पष्ट हो जायेगा कि ब्राह्मणों को (भौतिकवादी परिभाषा में) अत्यन्त 
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कष्टपूर्ण जीवन व्यतीत करने के नियम बताये गये थे । ब्राह्मणों को सुविधाशं 
की तुलना में असुविधाएँ बहुत थीं। धन की दृष्टि से नि्धंनता का जीवन व्यतीत 
करने का आग्रह था तथा स्थायी आय के जितने भो नियम थे वे निर्धनता के 
पोषक थे । दान, दक्षिणा आदि का मिलना. दूसरों की इच्छा पर अभ्रवलम्बित 
था तथा श्रज्ञात सम्पत्ति झ्रादि का मिलना आय का कोई स्थायी साधन नहीं था ।' 
सांसारिक महत्वाकांक्षाएँ ब्राह्मण के लिए होता मना था तथा राज्य-सत्ता के 
ऊपर भी ब्राह्मण को कोई अधिकार नहीं दिया गया था । इस सबके बाद भी 
सभी कतंव्यों का, जो धमंशात्ओं में निर्धारित थे, पालन करना आवश्यक था 
(यथा अतिथियों का सत्कार, पद्मु-पक्षियों को भोजन आदि) | इसको तुलना में 
सुविधाएँ बहुत कम थीं। ऐसे आदर्श वर्ग के लिए समाज की श्रद्धा उत्पन्न करके वेसे' 
जीवन और वैसे झ्रादर्शों के लिए आस्था उत्पन्त करना उचित ही था और उन्तके 
प्रति किसी प्रकार की अश्नद्धा का भाव समाज-जीवन के लिए हानिकारक होता । 
ब्राह्यगों के पश्चात्‌ समाज का शेष उत्तरदायित्व क्षत्रियों और वेश्यों के: 
पांस है जिन्हें राज्यसत्ता तथा धनसत्ता का अधिकार दिया गया है। इनके 
सम्बन्ध में राज्य-व्यवस्था और भ्रर्थ-व्यवस्था के श्रन्तगंत विस्तार से विचार किया 
जायेगा यहाँ क्षत्रियों श्रौर वेश्यों के व्यक्तिगत कर्तव्यों का ही उल्लेख करनाः 
पर्याप्त है। ब्राह्मणों के ही साथ क्षत्रियों को भी धर्म और समाज के संरक्षण 
का कर्तव्य है। ऋग्वेद में कहा गया है*" “हे बृहस्पति और इन्द्र ! तुम दोनों हम 
लोगों का वर्धध करो। हम लोगों के प्रति तुम दोनों का अनुग्रह एक समय में 
ही प्रयुक्त हो । तुप दोनों हम लोगों के यज्ञ की रक्षा करो, हमारी स्तुति से 
जागरित होश्रो और स्तोताश्रों के शत्रुओं (धर्ं-विरोधियों) के साथ युद्ध करो ।”” 
शतपथब्राह्मण में कहा है “राजा धर्म का संरक्षक है...वह और श्रोश्रिय 
दोनों, मनुष्यों में धर्म को धारण करानेवाले हैं?” ।“ * गौतम नेकहा है “संसार में: 
दो धर्म को धारण करनेवाले हैं--राजा और विद्वान्‌ ब्राह्मण” ॥<३ मनुस्मृति में 
हा है “प्रजापति ने प्रजा को उलत्त कर उन सबको ब्राह्मण तथा राजा को दे 
दिया ।?*४ (क्षत्रिय शब्द का अर्थ ही है क्षत (घाव) से त्राण (संरक्षण) करने- 
वाला: * अर्थात्‌ समाज-जीवन में जो ब्रण उत्पन्न हुए हैं, उबर सबको ठीक 
करनेवाला क्षत्रिय है । 

: समाज के पालन का कार्य क्षत्रिय के पास होने के कारण क्षत्रिय को भीः 
अध्ययत, यजन और दान, यह तीन कतंव्य बताये गये हैं। अ्रध्ययन इसलिए कि 
उससे ज्ञान प्राप्त होता है तथा समाज का काम. करने की पात्रता उत्पन्त होतीः 
है, यजन इसलिए कि समाज को सुसंघटित करने का एक साधन है, और दान 
इसलिए कि वह समाज का पोषण. करनेवाला है। परन्तु इन सबसे भी क्षत्रिय का 
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प्रमुख कर्तव्य है समाज का रक्षण और पालन । क्षत्रियों को इस दृष्टि से आवश्यक 
गुणों का उपाज॑न भी बताया गया है । गीता में कहा “शूरता, तेज, धृति, निपुणता 
या सबके प्रति अनुकूलता युद्ध से विधवुख न होना, दान तथा स्वाभिमान ये क्षत्रिय 
के स्वाभाविक कर्म हैं।?*<६ सबते अधिक प्रशंसा क्षत्रिय के लिए रख 
से विमुख न होने की है भर रण में यथासम्भव विजय प्राप्त करनी चाहिए यह 
आदेश दिया गया है ८५ यदि क्षत्रिय अपने धर्म पर डटा रहेगा और कभी भी 
भय से भ्रथवा स्वार्थ से विमुखे न होगा तभी धर्म रक्षित रह सकता है । यदि 
रक्षा करनेवाला ही दव जाये तो अ्धर्मियों का राज्य हो जायेगा । सम्पूर्ण गीता 
के उपदेश का भी आशय है। 


यह तो अवश्य था कि क्षत्रिय भी धर्म का त्राता था परन्तु ब्राह्मण के गुण 
( सनन्‍्तोष, क्षमा, मृदुता, साच्विकता आदि) और उसको सौंपे गये कार्य 
( अध्यापन भझ्ादि ) के कारण उसे क्षत्रिय से श्रेष्ठ स्थान प्राप्त था। यह तो 
अवश्य है कि समाज को ब्राह्मणों के अतिरिक्त क्षत्रियों और वेश्यों की भी 
आवश्यकता है क्‍योंकि उनके बिना न तो समाज में पूर्णाता आ सकती है, न 
समाज का संरक्षण हो सकता है “< परन्तु, फिर भी, यदि धर्म की व्यवस्था 
करनेवाले और उसकी मर्यादाएँ बतानेवाले व्यक्तियों की श्रेष्ठता न मानी गयी 
तो धर्म नीचे दव जायेगा और घर्मं के नीचे दब जाने पर फिर संरक्षण किस 
बात का होगा ? साय-ही-साय यदि राज्यकर्ताओ्रों के ऊपर धर्म का अ्रद्धू श जमाने- 
वाला वर्ग न रहा जिसे समाज की श्रद्धा प्राप्त हो और जो इसी आधार पर 
राज्यकर्ताशों को अपनी मर्यादा के अश्रन्दर रख सके तो फिर राज्यकर्ताओं के 
(अथवा वीखृत्तिधारियों के ) निरदड्भू श होने की, उनके समाज पर अत्याचार 
करने की तथा उनके द्वारा धर्म के तष्ट-श्रष्ट होने को सम्भावना बहुत भ्रधिक 
बढ़ जायेगी । तीसरे, यह ठीक है कि धर्म को वहुअंश में निश्चित कर दिया 
गया है फिर भी प्रत्येक उत्तन्न होनेवाली नवीतव और पृथक परिस्थिति में धर्म 
का स्पष्टीकरण और व्यवस्था करनी पड़ती है। यदि ज्ञानीवर्ग को समाज में 
श्रेण्ठता प्राप्त होगी तभी धर्म की यह व्यास्याएँ राज्यक्र्ता मान्य करेंगे तथा तभी 
धर्म का अनुशासन रहेगा और रह सकेगा | इस कारण भारतीय समाज-व्यवस्था 
में ब्राह्मगर को क्षत्रिय से शेष्ठ स्थान दिया गया। ऋग्वेद में इस सम्बन्ध में 
बहुत प्रकाश देनेवाला सृक्त है “* “जो बृहस्पति का सुन्दर रूप से पोषण करता 
है, एवं उन्हें प्रथम हृव्यग्राही कह कर उनको स्थुति करता है और नमस्कार करता 
है, वह राजा अपने वीर्य द्वारा बन्रुम्रों को अभिभूत करके अवस्थित रहता है। 
जिस राजा के निकट ब्राह्मण प्रथम गमन करते हैं (सर्वश्रेष्ठ स्थान पाते हैं) वह 
अपने भृह में सुतृत्त होकर निवास करता है, पृथ्वी उसके लिए सब काल में फल 
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प्रसव करती है, प्रजागण स्वयँ उसके निकट अवनत रहते हैं ।”” वन॒पव॑ में कहा 
है “ जिन ब्राह्मणों ने धर्म. और अर्थ का ज्ञान प्राप्त करके मोहजाल को काट 
डाला है, उनकी सहायता पा कर राजा लोग सहज ही अपने झन्ुओं का नाश कर 
देते हैं। राजा बलि ने प्रजापालन की दृष्टि से मोक्षधर्म का आचरण करने के 
लिए ब्राह्मणों की ही सेवा की थी और उसी से उनका मनोरथ सिद्ध हुआ था । 
ब्राह्मणों की कृपा से उन्हें. श्रमुद्रपर्यन्त पृथ्वी ओर अचल राज्यलक्ष्मी प्राप्त हुई । 
श्रन्त को ब्राह्मणों का श्रपमान करने से ही राजा वलि का सर्वनाश हुझ्ना। यह 
रत्नगर्भा पृथ्वी ब्राह्मणसेवा (धर्)-विम्ुख व्यक्तियों के आ्राधीन.नहीं रहना चाहती। 
जो कोई शद्धा और भक्ति के साथ ब्राह्मणों के उपदेश को मानता है उसी को यह 
पृथ्वी अपना स्वामी बनाती है। संग्राम-भूमि में झड्भू श की चोट से हाथी का 
बल जैसे घट जाता है वैसे ही ब्राह्मण-विमुख क्षत्रिय के बल का भी नाश होता 
है ।!”९० इसी तथ्य को परशुराम और सहस्ाजुन तथा वसिष्ठ और विश्वामित्र 
की कथाग्रों द्वारा स्पष्ट किया गया है। जब क्षत्रिय, . जिनके सबसे प्रमुख 
प्रतिनिधि के रूप में सहस्ननाहु था, निरद्भुंग् हो गये और प्रजा पर तथा विशेष 
रूप से धर्मं के त्राता और व्यवस्थापक ब्राह्मणों पर श्रत्याचार करने लगे तव 
परशुराम ने इकक्रीस वार पृथ्वी को निःक्षत्रिय कर क्षत्रियों के द्ष और उनकी 
निरद्भगूशता को खण्डित किया, यद्यपि वाद में क्षत्रियों की आ्रावश्यकता अनुभव 
होने पर पुनः शेष क्षत्रियों को समाज में अपने पद पर प्रस्थापित किया गया । 
इसी प्रकार जब राजा विदश्वामित्र ने ब्राह्मणों से स्वयं को श्रेष्ठ समक्त कर वसिष्ठ 
का अपमान करने का प्रयत्त किया तब उन्हें पराजय पाकर ,वसिष्ठ (त्राह्मणा) 
की श्रेष्ठता स्वीकार करने को बाध्य होना पड़ा । इस प्रकार क्षत्रिय की तुलना 
में ब्राह्मण की श्रेष्ठता धर्मझास्त्रों ने निश्चित रूप से स्वीकार की है वंथा उपरोक्त 
कृथाश्रों के माध्यम से यह आग्रह किया है कि जब क्षत्रिय निरद्धू श हो जायेगा ओर 
प्रजा को पीड़न करेगा तो उस समय ब्राह्मण का कर्तव्य है कि वह समाज की 
श्रद्धा के आधार पर उसे ठीक मार्ग पर लगाये | इन सब कथाओं से ब्राह्मण - 
क्षत्रिय सद्धूष का अर्थ निकालपा भ्रमपुर्णा होगा । ह 

ज्ञानसत्ता और राज्यसत्ता के पश्चात्‌ अ्रर्थंत्ता को स्थान दिया गया और 
इस कारण वेश्य कासस्‍्थान ब्राह्मण और क्षत्रिय के पश्चात्‌ था। समाज की 
आथ्िक आवश्यक्रताश्रों की पूर्ति करना वैश्य का काम था। इसीलिए उसके 
कार्यों में वार्ता (कृषि, वारिएज्य, पशुपालन) को. प्रमुख स्थान दिया गया 
है; परत्तु क्षत्रिय की भाँति वैद्य के लिये भी अ्रध्यपत, यजन और दान 
की आवश्यकता है। घन का स्वामी होने के कारण दान तो वैद्य को करना 
ही चाहिए, समाज की एक महत्वपूर्ण सत्ता (अ्रथंसत्ता) हाथ में होने के कारण 
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उसे ज्ञान का उपाज॑न करना (अध्ययन) झ्रावश्यक है, साथ-ही-साथ उसे समाज- 
जीवन को व्यवस्थित करनेवाले कार्यों (यज्ञों) में भी हाथ बॉँटाना उचित है। 
वैश्य-धर्म का विस्तार से वर्शांन शान्तिपवं में है *) “दान, अध्ययन, यज्ञ, 
इमानदारी से धन का सश्धय और पुत्र के समान पशुओं का पालन करना वैश्यों 
का धर्मं है। ब्रह्मा ने संसार की सृष्टि करके ब्राह्मणों और क्षत्रियों को मनुष्य 
की रक्षा तथा वैश्यों को पशुम्नों की रक्षा का भार सौंपा है। इसीलिए वैश्य 
लोग पशुओं का पालन करके सुखी होंगे । वेहयों को अपना निर्वाह कैसे करना 
चाहिये, यह वतलाता हूँ, सुनो । वेश्यों को छः गायों का पालन करने पर एक 
गाय का दूध, सौ गायों की रक्षा करने पर वर्ष में एक गाय और एक बैल, 
दुसरे से धन ले कर वाणिज्य करने पर झाय का सातवाँ भाग, सूल्यवान्‌ प्ींग 
और खुर का सोलह॒वाँ भाग तथा खेती में पैदा हुए श्रन्ञ का सातवाँ हिस्सा अपने 
बेतन के रूप में लेता चाहिए।” इसका अ्रर्थ है कि घन कमा कर वैश्यों को 
उसका कम से-कम ६।७ भाग समाज के लिए अ्रपँण करना चाहिये तथा अऋधिकः 
से अधिक १।७ का उपभोग स्वयं करना चाहिए । मनुस्मृति से उपरोक्त नियमों: 
के अतिरिक्त वैश्यों के विषय में यह बताया है कि “वेध्यों को मणि, मोती, 
प्रवाल, लोहा, वस्त्र, गन्ध झादि के मूल्य की कमी-बढ़ती को जानना चाहिये । 
बीजों को बोने का ढड़, खेत के गुण-दोष, सब तरह के परिमाण तथा बाटों 
का सी ज्ञान रखता चाहिए। इसके शअ्रतिरिक्त सब वस्तुओं की उत्तमता औरः 
हीनता, विभिन्न देशों के गुण और दोष, व्यापार की वस्तुओं में होनेवाली 
लाभ और हामि, पश्ुझ्नों के पोषण का ढज्भ, भ्ृृत्यों का वेतन, मनुष्यों की 
विभिन्न भाषाएँ, सच द्वव्यों के प्राप्त होने का स्थान तथा क्रय-पिक्रयः भी जानना 
चाहिए | वह धर्मपूर्वंक धन-वृद्धि का यथाशक्य प्रयत्न करे और यत्त के साथ 
सभी प्राणियों को अन्न दे ।”** इस उद्धरण में वेश्यधर्म का वर्णन करते हुए 
बताया है कि वेश्य को धर्मंपुवंक और प्रयल्लपुवंक घन कमाना चाहिये, उसे धन' 
का उपयोग अपने लिए नहीं परन्तु सब प्राणियों के हित के लिए करना चाहिए 
और उसे देश-विदेश के व्यापार का, भाषाओ्रों का तथा क्ृषि-सम्बन्धी सभी 
बातों का ज्ञाव रखना चाहिए । श्षति ग्रन्थों में भी यह वताया गया है कि वेश्य 
को घन कमा कर उसके द्वारा समाण का पोषण करना चाहिए। ताप्ड्य- 
महात्राह्मण तथा तैत्तिरीयसंहिला का कहना हैं १३ कि वैश्य, ब्राह्मण तथा क्षत्रिय 
द्वारा खाये जाने के योग्य है क्योंकि उसे इन दोनों से निम्त स्थान दिया गया है + 
बैदयों के गुण शान्तिपर्वे में वताये गये हैं जहाँ केैकय देश का राजा कहता है 
कि 'मिरे राज्य के वेश्य भी अपने कर्मो में लगे रहते हैं । वे छल-कपट छोड़ कर 
खेती, गोरक्षा और व्यापार से जीविका चलाते हैं । प्रमाद में समय नहीं विताते, 
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सदा काम में ही लगे रहते हैं, उत्तम ब्रतों को धारण करते हूं ओर 
सत्यवादी हैं । अ्रम्यागतों को दे कर खाते हैं तथा सबके हित का ध्यान रखते हैं | 
इन्द्रियसंयम और पवित्रता कभी नहीं छोड़ते ।” + ४ ह 

समाज की तीन आवश्यकताश्रों--ज्ञान, राज्यसत्ता तथा धन की व्यवस्था होने 
पर भी समाज के अन्दर कुछ अन्य कर्म शेष रह जाते हैं जिनकी व्यवस्था करनी 
आवश्यक होती है। जो यह तीन वर्ण बताये गये हैं यह भपना-श्रपवा काम 
निश्चिन्ततापू्वंक कर सकें, इसके लिए इनकी जो अन्य साधारण आवश्यकताएँ हैं 
उनकी भी पति होती चाहिए। इस कारण शूद्र वर्ण का भी निर्माण किया गया था 
जिसका काय॑ था अन्य तीन वर्णों की सेवा करना | उसमें भी ब्राह्मण-सेवा को 
विशेष महत्त्व था क्योंकि छुद्ध व्यक्ति की सद्भति व्यक्ति की उन्‍्तरति करनेवाली होती 
है *०। शुद्र को तमोग्रणी होने के कारण ही उसे यह सेवा-कार्य दिया गया है । 
पीछे विस्तार के साथ तमोगुण के लक्षण बताये गये हैं श्रौर यह भी स्पष्ट किया 
गया है कि वर्णों का विभाजन ग्रुणानुसार होने के कारण तमोगुणी व्यक्तियों 
को शूद्र वर्ण की संज्ञा दी गयी है | तमोगुणी होने के ही कारण ज्॒द्र को वृषल/ 
अर्थात्‌ धर्महन्ता भी कहा गया है** । 

शान्तिपव॑ में शुद्रों का धर्म संक्षेप में परन्तु पुरा रीति से वणित है ।५४ कहा 
गया है, “ब्रह्मा ने ब्राह्मणादि तीनों वर्णों की सेवा के लिए छाद्रों को उत्पन्न किया 
है, इसलिए क्रमश: तीनों वरणणों की सेवा करना ही श्षुद्रों का धर्म है। सेवा-धर्मं के 
पालन करने से क्षद्रों को परम सुख मिल सकता है। क्षुद्रों को धन का सदञ्बय न करता 
चाहिए, क्योंकि वे घनवान्‌ होने पर ब्राह्मणादि ऊंची जातियों को अपने आधीन 
रखने का विचार करेंगे श्रौर इससे पाप के भागी होंगे । इसलिए छ्ुद्र भोग की 
इच्छा से धन का सञ्बअय न करे। राजा की आज्ञा से किसी धामिक कार्य के 
लिए धन का सद्चय करता उनके लिए अनुचित नहीं । अब छूद्दों की जीविका 
बतलाता हूँ। ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य को क्षूद्रों का भरण-पोषण करना 
चाहिए । उनको पुराना छाता, जूता, कपड़ा, पल्ला, आसन आदि देना चाहिए-- 
यह सब शूद्रों का धमंतः प्राप्य धन है । धामिक पुरुषों का कहना है कि जब कोई 
शूद्र किसी ब्राह्मण, क्षत्रिय या वैश्य के पास सेवा के लिए जाए तो उनको उसकी 
जीविका का प्रबन्ध कर देना चाहिए। किसी क्द्ग के पुत्र न हो तो उसके मरने 
पर उसका पिण्डदान स्वामी को करना चाहिए और बूढ़े अथवा दुर्वल होने पर 
उसका भरणु-पोषण' स्वामी करता रहे । स्वामी पर विपत्ति पड़े तो कोई शूद्र 
उसका साथ न छोड़े । यदि स्वामी निर्धन हो जाये तो सेवक को अपने परिवार 
को खिलाने-पिलाने से बचे हुए धन से, उसकी सहायता करनी चाहिए । शाद्रों 
के धन का मालिक उनका स्वामी होता है। ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य के लि एः 
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जी यज्ञ बतलाये गये हैं, ये सब झृद्रों को भी करने चाहिए, किन्तु उनको स्वाहाकार, 
वषट्कार और मन्त्र का श्रधिकार नहीं है। इसलिए श्ुद्रों को ब्नती न हो कर 
वेइबदेव और गृहशान्ति आदि यज्ञ करता चाहिए ।” गौतमधर्म॑सूत्र में*< शाद्गरधर्म 
का इसी प्रकार विवेचन क्रिया गया है। “शूद्र का चौथा वर्ण है जो एक वार 
उत्पन्न होता है ( अर्थात्‌ जिसका उपतयन--दूसरा जन्म--नहीं होता )। उसके 
भी ये ही धर्म हैं--सत्य, क्रोध न करना, शौच, आचमन के लिए हाथ-पैर धोना, 
श्राद्धकर्म, भ्ृत्यों का भरणख-पोषण, अपनी ही पलोी में सन्तुष्टि तथा ऊपर के बरां 
की परिचर्या । उन्हीं से ( ऊपर के वर्णो से ) वह अपनी जीविका चाहे । जीर्ण 
जूते, छाता, स्थान तथा कूर्च का प्रयोग करे, उच्छिप्ट अन्न खाये, शिल्पवृत्ति 
( कारीगरी ) से जिये। यह झ्ृद्र जिसके श्राअित रहे वह इसके दीन ( दुवंल, 
वृद्ध, असहाय ) हो जाने पर भी इसका पालन करे । ऊँचे वर्णों के हित के लिए 
ही इसका अ्रथ॑-सद्बय है। झुद्र को नमस्कार के मन्त्र की अनुमति है शौर वह 
'पाकयज्ञों से यज्ञ करे, ऐसा अनेक कहते हैं ।”” केवल स्मृतियों और पुराणों में ही 
नहीं परल्तु श्द्रधर्म से सम्बन्धित मूल सिद्धान्त श्रुविभ्नन्थों में भी वरित हैं ।* 

ऊपर दिये गये उद्धरणों तथा अन्य सन्दर्भो के विवेचन से झुद्रों के सम्बन्ध 
सें निम्त नियम स्पष्ट रूप से ज्ञात होते हैं । वह अन्य तीन वर्णों की सेवा करता 
है परन्तु उसके पोषण का भी भार इन्हीं तीन वर्णों के ऊपर है, चाहे वह सेवा 
करने के अयोग्य भी हो जाये ( वृद्धावस्था, रोग आदि के कारण )। झूद्र को धन- 
संग्रह का अधिकार नहीं है जिसका कारण स्पष्ठ कर दिया गया है ( देखिए, 
शान्तिपव और मनुस्मृति ) कि धन प्राप्त होने पर वे ब्राह्मणगादि वर्णों को अपने 
आधीन रखने की इच्छा रखेंगे जो कि उनके तमोगुणी होने के कारण समाज 
की दृष्टि से बहुत हानिकारक है। इसलिए छ्द्र को भोग की इच्छा से धन-संग्रह 
करना मना है परन्तु धामिक कार्यों के लिए वे धन-संग्रह कर सकते हैं । शूद्र की 
भरख-पोषण को वृत्ति निर्धारित करते समय उसके कुटुम्ब, उसकी आावश्यकताएँ, 
उसकी शक्ति आदि का ध्यान रखना अश्रावश्यक है। शृद्र को धर्मकृत्य करने का 
अधिकार है क्योंकि उसके बिना मनुष्य की पारलौकिक दृष्टि से उन्नति नहीं हो 
सकती, भरत: वह वैदिक यज्ञ छोड़ कर पाकयज्ञ आदि सभी घमंकृत्य कर सकता 
है | यद्यपि शृद्र को वेदाध्ययन का अधिकार नहीं है परन्तु उसे पूर्ण धर्म का ज्ञात 
डी सके, इसीलिए इतिहास-पुराणादि ग्रन्थ स्पष्ट और सुवोध भाषा में लिखे गये 
हैं ।१० छाद्र को नैतिक गुणों का अर्थात्‌ साधारणधर्म का पालव आवश्यक है 
परन्तु अन्य आचार का पालन करना और न करना उसकी इच्छा पर निर्भर है ।0 ९५ 
शूद्र को इषप्टधर्म (यज्ञ) का अ्रधिकार नहीं है परन्तु दान का अर्थात्‌ दुसरे शब्दों 
में पूर्त घ्मं का छुद्र के लिए झाग्रह किया गया है ।१?९ सबसे भअ्न्त में शृद्द को 
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ब्रह्मत्मान का भी अधिकार है जैसा कि महाभारत की धर्मव्याध की कथा से स्पप्ट 
होता है । उपरोक्त सुविधाओं के विपरीत शृद्र को केवल वेदाध्ययन का, उपनवत 
का तथा वैदिक यज्ञों का श्रधिकार नहीं है; क्योंकि वेद के मन्त्र प्रच्छन्न भ्र्थों से 
पूर्ण हैं १९३ भ्रत: वह तमोगुणी श्रज्ञान से आ्ावृत्त-शुद्र के लिए वर्जित है । इसी 
कारण उसके लिए उपनयन तथा ब्रह्मचर्याश्रम भी' वर्जित है । वैदिक यज्ञों का 
शूद्र को अधिकार न देने का कारण यह है कि लोकसंग्राहक होने के कारण 
यह यज्ञ समाज पर अधिकार और समाज में प्रतिष्ठा देनेवाले हैं। श्रतः यह मात्रा 
गया है कि तमोगुणी झ्द्र को इनका अधिकार देते का ग्रथं है समाज-जीवन को 
निम्न स्तर पर लाना । भारतीय विचारकों की गुणों के अनुसार अधिकार-भेद 
करने की धारणा के कारण ही शृद्र के सम्बन्ध में उपरोक्त नियम हें । 

दुद्रधर्म का ऊपर संक्षेप में परन्तु पूर्णाता के साथ वर्णन किया गया हैं। अब 
केवल स्पर्शास्परश का प्रइन विचार करने योग्य रह जाता है जिसके अन्तगंत 
मन्दिर-प्रवेश का प्रइन भी है। धमंशासत्र में छूद्र का संसर्ग अवश्य निषेध 
किया गया है ओर वह इसलिए कि हीन-व्यक्ति का संसर्ग अन्य व्यक्तियों को भी, 
जब तक उन्होंने पूर्णंता नहीं प्राप्त की हो, पतित करनेवाला होता है। स्मृतियों 
ओर पुरारों में शूद्र-संसर्ग के लिए जो प्रायबश्चित्त दिये गये हैँ वे इसी प्रकार के 
हैं ।१०४ इसे स्पष्ट भी किया गया है कि)*५ ““शृद्र का अन्न, छूद्र का सस्प्क, शाद्र 
के साथ एक आसन पर बैठना श्र द्र से ज्ञान लेना--ये ज्वलन्त व्यक्ति को भी 
पतित करते हैं ।” परन्तु जिस भर्थ में श्राज अ्स्पृश्यता शब्द का प्रयोग किया 
जाता है वेसी अस्पृश्यता चाण्डाल तथा श्वपाक श्रादि कुछ प्रतिलोम जातियों को 
छोड़ कर सर्वंधाधारण शूद्रों के लिए सम्भव ही नहीं हो सकेगी, क्योंकि जब शद्रों 
को सेवा का कार्य दिया गया है तब अस्पृश्यता रह ही नहीं सकंती | फिर, ज्लुद्र 
को जब पुरुष (समाज-पुरुष) का एक अभिन्न अद्भ माना गया है (पुरषसूक्त) तो 
स्पष्ट है कि धर्मकारों को वेसी अस्पृश्यता मान्य ही नहीं है। ब्राह्मण के छाद्रा स्री 
से विवाह की (अ्तुलोम विवाहों के अन्तेंगत) एक सीमा तक मान्यता भी यही 
सिद्ध करती है कि शूद्ध-स्पर्श का निषेध नहीं है," ? ६ यद्यपि हीन-संसग वर्जित करने 
के सिद्धान्त के अनुसार उसकी भी निन्‍दा की गयी है १०७ आपस्तम्ब ने छाद्रों 
द्वारा भोजन पकाये जाने का विधान भी दिया है। “आ॥रार्यों की देखभाल में छाद्धों 
को चाहिए कि वे पाकसिद्धि करें। वे (भोजन पकाने में) वैसा ही आचमन करें 
जैसा अन्य वर्ण करते हैं। इसके अतिरिक्त वे प्रतिदिन केश, इमश्ुु, और लोम, , 
नख आदि कटवारयें तथा कपड़ा पहने हुए स्नान करें अथवा प्रति अष्टमी अथवा 
पर्व में वाल कटवायें । ऐसे शूद्रों ने भोजन यदि आरयों के परोक्ष में पकाया हो तो 
आरयों को चाहिए कि वे उसे स्वयं दुबारा अग्ति पर रख कर उसका प्रोक्षण करें । 
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ऐसा भोजन देवताओं के लिए भी पवित्र होगा, यह कह्ठा जाता है ।!१ ९८ जहाँ तक 
गदर के यहाँ भोजन करने का प्रदन है, उसको अ्वद्य वर्जित किया गया है??९ 
यद्यपि उसकी भी बहुत-कुछ मात्रा में अनुमति है। पराशरस्मृति में इस सम्बन्ध 
में विस्तार से नियम दिये हुए हें" *" “दद्द का घी, दूध, तेल, तेल में पकी हुई 
(वस्तु), ठुड़, इसको वदी पर जा कर ब्राह्मण शद्र के पात्र में भी खा ले। दास, 
साई, ग्वाला, कुल का मित्र तथा अर्धसोरी (आधे पर खेती करनेवाला), यह यदि 
स्वयं भोजन के लिए निवेदन करे तो इनका अ्रन्न भोजन के योग्य है । यदि 
आ्रापत्काल में ब्राह्मण ने शृद्व के घर (अन्य प्रकार का) भोजन कर लिया हो तो मन के 
अन्दर ही पश्चात्ताप कर लेने से अथवा द्वपदा मन्त्र जपने से शुद्ध हो जाता है ।” 
मनुस्मृति में कहा है “जो कहीं भोजन न मिले तो उससे (शूद्र से) एक रात्रि का 
भोजन ले ले ।” १११ इसके अतिरिक्त स्वयं का नाई, ग्वाला, खेत जोतने वाला, 
कुल का मित्र, दास तथा जो स्वयं थ्रा कर कहे, इनका अ्रन्न खाने की अनुमति 
गौतम, मनु, पराशर आदि ने तथा पुराणों ने दी है।" ११ अत्रिस्मृुति तथा 
अम्निपुराण ने ऐसी वस्तुओं की सूची दी है जो शृद्र के यहाँ खायी जा सकती 
है भौर इनके अन्तगंत खटाई, दूध, दही, सत्त, घी से पका हुआ पदाथ्थे, मद्ढा, 
गीला मांस, घी, तेल, फल बताये गये हैँ ।११३ छाद्रों की साधारण आधिक स्थिति 
के कारण ही यह भी आग्रह है कि यथासम्भव छुद्र से दान नहीं लेना चाहिए । 
बद्धस्मृति में शूद्र का धन लेना वर्जित कहा है ।7 १४ फिर भी कठिनाई के काल 
मैं गूद्र से दान लेने की अनुमति दी गयी है ।११५ मनु, व्सिष्ठ, विष्णुधर्मसूत्र 
तथा याज्ञवल्क्य का यह भी कथन है कि क्षुवातुर गुझुजनों के लिए, भृत्यों के लिए, 
देवपूजा के लिए तथा श्रतिथिययूजा के लिए ब्राह्मण सबसे प्रतिग्रह ले ले |) * 
गुरुदक्षिणा के लिए शुद्ध से दान लेने की अनुमति आपस्तम्वधर्मसूत्र में दो 
गयी है ।१ १७ 


जहाँ तक गाद्टों के मन्दिर-प्रवेश का प्रइन है, अधिकृत धर्मशाम्रों में निषेध 
कहीं नहीं मिला है। श्री कारों ने भागवतपुराण का एक उद्धरण दिया है 
जिसमें शूद्रों को देवपूजा का अधिकार बताया गया है ।११* यद्यपि यह उद्धरण 
बहुत स्पष्ट नहीं है, फिर भी पुराणों में ऐसी कई कथाएँ है जिनमें शुद्रों को 
हरिमन्दिर में जाकर दीप जलाने, भाड़, लगाने आदि के फलस्वरूप मुक्ति प्राप्त 
हुई है ।११९ इसके अतिरिक्त धर्मशासत्रों के अनुसार शूद्रों को वेदिक यज्ञ छोड़ 
.. कर अच्य सब धर्मकृत्यों की अ्रतुमति है ही, जिससे भी यहो सिद्ध होता है कि 
उनके मन्दिर-प्रवेश में कोई निषेध नहीं है। स्कन्दपुराण में एक चाण्डाली की 
कया है" १० जो अत्यन्त पापचारिणी थी परन्तु जिसने “थी गोकर्स क्षेत्र में 
शिवरात्रि को उपवास करके रात्रि में जागरण किया और शिवजी के मस्तक पर 
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बिल्वपत्र. चढ़ाया” तथा इसी पुराण में पैजवन झूद्र की कथा है “जो सदा 
धमंतरायण हो देवताओं और अतिथियों-के पुजन में लगा रहता था” तथा 
“चातुर्मास्य में वह विशेष रूप से. भगवान विष्णु के भजन में लगा रहता था” 
और जिससे गालव मुनि ने बताया कि सभी “सत्झुद्रों को शालिग्राम-पूजा का 
अधिकार है ।” इसी प्रकार नारदपुराण में एक व्याध की कथा है जो मन्दिर में 
गया तथा “सत्सद्भ के प्रभाव से ओर भगवद्दिग्रह का सामीप्य मिल जाने से 
उसका सारा पाप नष्ट हो गया ।” पद्मपुराण में एक पुल्कस की बहुत स्पष्ट कथा 
है जिसको मृत्यु के समय उसे ले जाने के लिए यमदुत आये परन्तु उसके प्रति 
एक महर्षि को दया उत्पन्न हुई और “वे कृपालु मुनीश्वर होथ में झालिग्राम-शिला 
ले कर पुल्कस के निकट पहुँच गये और भगवान्‌ शालिग्राम का पवित्र चरणामृत 
जिसमें तुलसीदल भी बिला हुआ था, उसके सुख में डाल दिया । फिर उसके कान 
में उन्होंने राम-नाम का जप किया, मस्तक पर तुलसी रखी और छाती पर 
शालिग्राम शिला रखी ।”! ह 

शूद्र को भारतीय समाज-व्यवस्था में छोटा स्थान अवश्य दिया गया है, फिर 
भी झूद्र माता गया है समाज का ही एक श्रद्ध | इस कारण ऋग्वेद के पुरुष 
युक्त में '*१ झाद्र का विराट पुरुष के एक श्रद्ध के ही रूप में वर्णन किया गया 
है। स्मृतियों में श॒द्र को धमंकृत्य करने का अ्रधिकार दिया गया है तथा छ॒द्र को 
ज्ञान प्राप्त करने के लिए इतिहास-पुराण ग्रन्थों की रचना हुई है--अश्रर्थात्‌ दर को 
समाज का एक झज्जे मान कर उसके विकास का प्रयत्न किया गया है। केवल 
इतना ही है कि छूद्र को उसके गुण के अनुसार समाज-जीवन में स्थान दिया 
गया है और इसके कर्तव्य और अधिकार निर्धारित किये गये हैं। जद्र समाज 
'का केवल एक अभिन्न अ्द्ध ही नहीं माना गया अ्रपितु उप्तके स्वश्ञाव के अनुसार 
उसे उत्तरदायित्वों से तथा व्यक्तिगत अनुशासन से मुक्त रखा गया है। गृहस्थ 
के लिए जो देनिक आचार हैं, वह शूद्रों के लिए आवश्यक नहीं बताये गये और 
विवाह के अतिरिक्त भ्रन्य कोई संस्कार भी उनके लिए अनिवाय॑ नहीं है। खाने, 
पीने के कोई प्रतिबन्ध भी शूद्र के लिए नहों है भौर त शास्त्र-नियमों का उल्लक्भन 
करने पर उसके प्रायश्चित्त की ही श्रनिवायंता है ।१ ** इस प्रकार उनके गुणों 
को ध्याव में रखते हुए यद्यपि शूद्वों को प्रतिष्ठा और सम्मान का स्थान नहीं 
दिया गया है तथापि उनकी उसी गुणहीवता को ध्यान में रख कर उन्हें न तो 
धामिक अनुशासन की कड़ाई के अन्दर बाँधा गया है न उनके कतंव्य कड़ाई के 
साथ निर्धारित किये गये हैं। उन्हें इन्द्रयोपभोग की पूरी स्वतन्त्रता है और उनके 
जीवन में हे कोई विशेष मर्यादाएँ ( प्न्य द्विजों के समान ) लागू नहीं की गयी 
हैं। इसीलिए विष्णुपुराण में व्यास मुनि कहते हैं, “द्विजों को पहले ब्रह्मचयं-त्रत 
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का पालन करते हुए वेदाध्ययच करना पड़ता है और फिर स्वघर्माचरण से 
उपाजित घन के द्वारा विधिपूर्वक यज्ञ करने पड़ते हैं, परच्तु जिसे केवल पाकृयज्ञ 
का ही भ्रधिकार है, वह छूद्र द्विजों की सेवा करने से ही सदृगति प्राप्त कर. लेता 
है, इसलिए वह अन्य जातियों को अपेक्षा धन्‍्यतर है १९३ 

इन चारों वर्णो के अतिरिक्त बहुत-सी वर्णांसद्धुर जातियों का उल्लेख है । 
उपलब्ध ओऔशनसस्मृति में इन प्रतिलोम (नीचे वर्ण के पुरुष तथा ऊँचे वर्ण की 
ज्री के सम्बन्ध से उत्पन्न) तथा अनुलोम (ऊंचे वर्ण के पुरुष तथा नीचे वर्ण की 
सक्री के सम्बन्ध से उत्पन्न) जातियों तथा उनके व्यवसायों का ही वर्णन है। 
अन्य स्मृतियों में भी (देखिए, ऊपर) वेसा ही वर्णन है । परन्तु यहाँ श्रोशनसस्मृति 
का ही थोड़ा उद्धरण दिया जाता है “अब जाति और उनकी वृत्तियों का नियम 
में अनुलोम और प्रतिलोम विधि से कहता हूँ। क्षत्रिय से ब्राह्मत की क्या में 
विवाह से प्रतिलोभ विधि से उत्पन्न हुआ द्विज सुत है जो वेद का अधिकारी 
नहीं परन्तु उनके श्रर्थों का (इतिहास-पुराणादि ग्रन्थों का) उपदैष्टा है। सूत से 
ब्राह्मण की कन्या में जो पैदा हो उसे वेशक (बाँस का काम करनेवाला) कहते 
हैं तथा क्षत्रिय की कन्या में जो सूत से उत्पन्न हो उसे चर्मकार कहते हैं। 
ब्राह्मण को कन्या में जो क्षत्रिय से (विना विवाह के) पैदा हो, वह रथकार 
कहलाता है । इसको द्विजत्व वजित है और वह शृद्व-वृत्ति का (अधिकारी) है 
ये सवारियों के चलानेवाले तथा उनके परिचारक होते हैं तथा इन्हें श॒द्र वृत्ति 
से जीना चाहिए और क्षात्रध्मं का आचरण नहीं करना चाहिए । ब्राह्मणी में वेश्य 
के संसर्ग से जो उत्पन्न है उसे मागव कहते हैं, वह ब्राह्मणों के श्रौर विशेष रूप 
से क्षत्रियों के बच्दीजन का काम करता है। उसे प्रशंसा-वृत्ति से अथवा वेश्य की 
सेवा करके जीना चाहिए । ब्राह्मणी में छृद्र के संसर्ग से जो उत्पन्न है, उसको 
चाण्डाल कहते हैं जिसके सीसे के श्रथवा लोहे के आभूषण होते हैं । वह कण्ठ में 
वन्नी (चमड़े का पढ़ा) तथा कोख में फरालर बाँध कर मध्याद्व से पहले गाँव में 
शुद्धि की दृष्टि से मल को हटाये तथा मध्याद्व के परचात्‌ गाँव में प्रवेश न करे और 
गाँव से बाहर दिशा में रहे । यदि ऐसा न करे तो वह विशेष रूप से बघ के 
योग्य है। चाण्डाल से वेश्य की कन्या में जो उत्पन्न हो, वह स्वपाक कहा जाता 
है कुत्ते का मांस ही उनका भक्षण है तथा कुत्ते से ही उनकी जीविका चलदी' 
है। क्षत्रिय की कन्या में जो वेश्य से पेदा होता है, उसे आयोगव कहा गया है । 
कताई से अथवा कांसे से उन्हें श्रपनी जीविका चलाना चाहिए तथा इनमें से कोई 
बस्त्र-निर्माण से भी जीविका चलायें | आयोगव से जो ब्राह्मण की कन्या में पैदा 
हो वे ताम्बे से जीविका चलानेवाले होते हैं और आयोगव से क्षत्रिय की कन्या 
में जो उत्पन्न हो उसे सुनिक कहते हैं।...क्षत्रिय की कन्या में चोरी से जो' 
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(वैद्य से) पैदा हो उसे पुलिन्द कहते हैं, उनकी पशुवृत्ति होती है (कसाई का 
काम) तथा इनका काम उन्हें (पशुओं को) मारना है। क्षत्रिय में -शुद्र के संस्ग 
से जो उत्पन्न हो उसे पुल्कस (कलार) कहते हैं । उसकी वृत्ति का साधन सुरा है 
तथा वह मधुविक्रय करता है ।...पुल्कस से जो वेइ्य की कन्या में उत्तन्न हो 
उसे घोबी कहा है। क्षत्रिय में जो शूद्र से चोरी से उत्पन्न हो उसे रंगनेवाला 
(रँग रेज) कहते हैं और रंगरेज से वेश्या री में उत्पन्न नतंक तथा गायक 
(नट) होता है। वैश्या री में शूद्र के संसर्ग से उत्पन्न. सन्‍्तति को वेदेहिक 
(ग्वाला) कहते हैं श्र उसे बकरी, गो, भेसों को पालना चांहिए तथा दही, 
घी, मद्ठा का विक्रय उसकी जीविका है। जो ब्राह्मणी में वेदेहिक से पेदा हो 
उसे चर्मोपजीवी (चमड़े से जीविका करनेवाला) कहते हैं । वेदेहिक से क्षत्रिय- 
कन्या में जो उत्पन्न हो उसे सुत्रिक (दरजी) तथा पाचक (रसोइया) कहते हैं 
बूद्र से जो वैश्या री में चोरी से पैदा हो उसे चक्री (तेली) कहते हैं और वह: 
तेल, खली और नमक से जीविका चलाता है । ह 

“ब्राह्मण के द्वारा विधि से मन्त्रपृव॑क प्राप्त क्षत्रिय-कन्या में उत्पन्त अनुलोम 
द्विज सुवर्ण कहलाता है तथा वह अथवंवबेद की विधि से नित्य-नैमित्तिक क्रिया 
करता है और राजा की आज्ञा से अश्व, रथ; हाथी पर चलता है और सेनापत्य 
का अथवा वैद्य का काम करता है। क्षत्रिय में. चोरी से जो ब्राह्मण से पैदा हो' 
उसे भिषक्‌ कहते हैं। अभिषिक्त राजा की आज्ञा से वह वैद्य का कार्य करे, 
अष्टाड़ आयुवेद तथा तनन्‍्त्रों में कहे धर्मं का आचरण करे अ्रथवा ज्योतिष तथा 
गणितविद्या का आचरण करे ।...विधि से विवाहित वैद्या कन्या में (त्राह्मण 
द्वारा) उत्पन्न श्रम्बष्ट कहा जाता है। खेती तथा लकड़ी उसकी जीविका होती है 
अथवा शस्त्र की, ध्वज की जीविका होती है। वेश्या स्त्री में ब्राह्मण के द्वारा 
चोरी से उत्पन्न सन्तान को कुम्भकार कहते हें, वह कुम्हार की वृत्ति से जिये अथवा 
नाई हो । सूतक में, मृत्यु में श्रथवा दीक्षाकाल में वह बाल काटठता है। नाभि के 
ऊपर केश काटने से वह नापित कहलाता है और कायस्थ के नाम से प्रसिद्ध हो कर 
इधर-उधर विचरण करता है। काक से चन्चलता, यमराज से क्ररता और स्थपति 
(कारीगर) से छाँटना, इन आदि-अक्षरों को ले कर इसे कायस्थ कहा गया है । 
ब्राह्मण के द्वारा विधिपूर्वक विवाहित शूद्रा में उत्पन्न सन्‍्तति पारशव है। इसे 
भद्र पुरुषों के आश्रय से जीना चाहिए । छाद्रों में ही (ब्राह्मण से) जो चोरी से 
उत्पन्न हो उसे निषाद कहते हैं । वन में दुष्ट पशुओं को मार कर उनका माँस- 
विक्रय इनकी जीविका है। गृह्योक्त विधि से विवाहित वैज्य-कन्या में जो पृत्र 
क्षत्रिय से पैदा हो वह वैश्य-वृत्ति से जिये, तथा क्षात्रधर्म का ग्ाचरण न करे। 
वैश्य कन्या में चोरी से जो (क्षत्रिय से) पैदा हो वह मणिकार है, मण्ों को. 

० 


३३० समाज और राज्य : भारतीय विचार 


रंगना और मोतियों को बींधना इसका काम है ।” ऊपर प्रतिलोम तथा अनुलोम 
विधि से उत्पन्न कुछ प्रमुख जातियों का वर्णोन है । इस वर्णन से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि इन जातियों में समाज-जीवन के विविध कार्यों का किस प्रकार 
वितरण किया गया है । इस वशान से यह भी ज्ञात होता है कि खुले सम्बन्धों से 
उत्पन्त सनन्‍्तान को चोरी के सम्बन्धों से उत्पन्त सन्‍्तानों की तुलना में ऊंचा स्थान 
दिया गया है। एक और भी वात जो ज्ञात होती है वह यह कि अनुलोम 
विधि से विधिपृ्वंक विवाह की अनुमति थी परन्तु प्रतिलोम विधिपृर्वेंक विवाह 
विधि के सम्बन्धों में मन्त्रपूवक विवाह का लगभग कहीं उल्लेख नहीं है । 

वर्णा-व्यवस्था का सम्पूर्ण रीति से अवलोकन करने के पश्चात्‌ यह कहा जा 
सकता है कि भारतीय विचारकों ने इस व्यवस्था में गुणों के अनुसार विभिन्‍न 
श्रेणियाँ रखी थीं परन्तु उसमें किसी को भी तुच्छ दृष्टि से देखने का भाव नहीं 
था, अपितु यही भाव था कि प्रत्येक को उसकी योग्यता के श्रनुसार कार्य मिले 
अर्यात्‌ समाज में योग्यतानुसार कार्य-विभाजन हो। शभ्रतः किसी के भी साथ 
दुव्यंबहार करने की वृत्ति नहीं थी अपितु यह प्रवल प्रथत्तन था कि किसी को 
जीवन की न्यूनतम आवश्यकताओ्रों की दृष्टि से कष्ट न सहना पड़े और सबके 
जीवन में उन आवश्यकताश्रों की पूति हो जाये। इतना ही नहीं, यह भी प्रयत्व 
था कि प्रत्येक को उसकी उन्नति के श्रनुकूल उपयुक्त अवसर प्राप्त हो । 


पञचम अध्याय क्‍ 
जीवन-रचना 


पिछले अध्याय में वरणं-व्यवस्था के द्वारा जो समाज-संघटन निर्माण किया 
गया, उसका वर्णन किया गया है। वर्णा-व्यवस्था से ही संलग्न आश्रम-व्यवस्था है 
तथा दोनों के सम्मिलित कारणों का उल्लेख वरशक्षिम-व्यवस्था के कारणों का 
वर्णन करते समय कर ही दिया गया है। वर्ण-व्यवस्था के द्वारा मूल रीति से 
सामाजिक व्यवस्था की गयी है जिसमें प्रत्येक व्यक्ति की पात्रता और योग्यता 
के आधार पर कार्य-विभाजन किया गया है अर्थात्‌ सामाजिक व्यवस्था इस प्रकार 
की गयी है कि उससे व्यक्ति की उन्नति हो जाये; आश्रम-व्यवस्था के द्वारा मूल 
रीति से व्यक्ति की उन्नति का प्रयत्न है (ब्रह्मचर्य से सन्‍्यास तक) परन्तु साथ- 
ही-साथ आाश्वम-व्यवस्था के द्वारा भी सामाजिक व्यवस्था निर्माण करने का 
प्रयत्त है । वर्णं-व्यवस्था के द्वारा ऋमशः विभिन्‍न जम्मों में व्यक्ति उन्नति करे 
इसकी व्यवस्था है, परन्तु यदि उसने इस जन्म में थोड़ी भी उच्तति न की तो 
फिर अगले जन्मों में उसकी उत्लति कैसे होगी ? इस कारण वर्णा-व्यवस्था' 
परिपुणं नहीं है, आश्रम-व्यवस्था वर्ण-व्यवस्था मिल कर ही पुरणंता आती है। 
अतः व्यक्तिगत उन्नति की दृष्टि से ब्रह्मचर्याथम में ग्रृहस्थाअ्म की अर्थात्‌ 
सांसारिक जीवन योग्य रीति से व्यतीत करने की शिक्षा दी जाती थी तथा 
वानप्रस्थाभ्रम में सत्यास की श्रर्थात्‌ सांसारिक जीवन-त्याग को शिक्षा दी जाती 
थी। ब्रह्मचर्याश्रम में व्यक्ति यह सीखता था कि घमम का अर्थ और काम के 
ऊपर किस प्रकार नियन्त्रण किया जाये--(देखिए आगे ब्रह्मचर्याश्रम में व्यक्तिगत 
जीवन का अनुशासन) और इसे गृहस्था्रम में वह व्यवहार में लाता था। अभथ्थ॑ 
और काम का उपभोग कर चुकने पर व्यक्ति वानप्रस्थाश्रम में मोक्ष की दृष्टि से 
जीवन व्यतीत करना प्रारम्भ करता था त्तथा फिर संन्यासाश्रम में पुरा - सन्यस्त 
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(व्यागपुर्णी) जीवन व्यतीत करता था । सामाजिक व्यवस्था की दृष्टि से ब्रह्मचर्याश्रम 
में समाज शिक्षा की व्यवस्था है, ग्रहस्थाधम में समाज के पोषण की तथा 
वानप्रस्थी और संन्‍्यासी अपने अनुभव तथा निःसद्भता के आधार पर समाज का 
योग्य मार्गदशन करते हैं । तिऋण पूर्ण करने की दृष्टि से भी आश्चम-व्यवस्था 
है। प्रत्येक व्यक्ति तीन ऋण लेकर पैदा होता है?)--ऋपषिऋणा, पितृऋण और 
देवकऋरण । जैसा कि तैत्तिरीयसंहिता में कहा गया है, न्रह्मचर्याश्ाम से ऋषिऋण 
पूर्ण होता है अर्थात्‌ विभिन्‍न पीढ़ियों की शिक्षा के द्वारा ज्ञान-भण्डार आगे बढ़ता 
है और वृद्धिड्गभत होता है; ग्ृहस्थाअ्रम से पितऋण पूर्य होता है श्र्थात्‌ संसार 
का जीवनक्रम सन्‍्तानोत्धत्ति के द्वारा चलते रहने की व्यवस्था होती है, 
वानप्रस्थाश्रम के द्वारा देवऋण पूरा होता है श्रर्थात्‌ अग्निहोत्र के कारण तथा 
तपपूरणं जीवन व्यतीत करने के कारण समस्त संसार के लिए जीवन का समपंण 
होता है तथा संन्यासाश्षम से ब्रह्मकऋरण पुरा होता है अर्थात्‌ व्यक्ति ब्ह्म-प्राप्ति की 
झोर बढ़ता है। मनु भी संनन्‍्यासाश्रम का वर्णांन करते समय यही कहते प्रतीत 
होते हैं*-- “तीन ऋणों को चुका कर फिर मोक्ष में मन लगाना चाहिए (सन्यास) 
और ऐसा किये बिना सब व्यर्थ हो जाता है। विधिपूर्वक वेद पढ़ कर (ऋषिऋरण 
पुर्णां कर), धर्मयवंक पुत्र उत्पल्त कर (पितृऋण पू्ं कर) तथा शक्ति के अनुसार 
यज्ञ केर (देवऋणा पुर्णां कर) फिर मोक्ष में मत लगाना चाहिये ।7 राधाकृष्णन 
का यह भी कहना है कि श्रुति के चार भाग--वेद, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌-- 
के आधार पर चार आश्रम हैं ।२ व्यक्ति ब्ह्मचर्याधम में वेद का अध्ययन करता 
है, ब्राह्मणों में कमंकाण्ड का वर्णान है जिसका व्यवहार गृहस्थाश्रम में होता है, 
आरण्यक ग्रन्थ अरण्यवासी वानप्रस्थ के लिये है तथा उपनिषदों का ज्ञान ब्रह्म- 
प्राप्ति की ओर अग्रसर होनेवाले संन्यासी की दृष्टि से है।£ आश्च म-व्यवस्था 
के श्रन्य कारण वर्णाश्रम-व्यवस्था के कारणों का उल्लेख करते समय पिछलेः 
अध्याय के प्रारम्भ में दिये गये हैं । 

व्यक्ति की भ्रधिकाधिक उन्‍नति का महत्त्व होने के कारण धर्मंशाह्ओं ने 
आश्रम-व्यवस्था को जितना स्थान दिया है उतना पूरा-व्यवस्था को नहीं । 
प्रत्येक आश्रम के नियम और आचार स्मृतियों में बहुत विस्तार के साथ दिये 
हुए हैं । मनुस्मृति में दूसरे अध्याय से छठे अ्रष्याय तक विभिन्‍न श्राभ्ममों के नियम 
दिये गये हैं, परन्तु वराँ-व्यवस्था का सुसम्बद्ध वर्शंन केवल दसवें अध्याय में है 
और तत्सम्बन्धित छोटी-मोटी बातें अन्यत्र दी हुई हैं। गोतमधम॑सूत्र में केवल 
सातवें और दसवें अ्रध्याय में वर्णं-व्यवस्था दी हुई है, और दसवें श्रध्याय तक के 
दोष श्राठ श्रध्यायों में आश्रम-व्यवस्था का वर्णन है। आपस्तम्बधर्म॑सूत्र, 
हारीउस्मृति, व्यासस्मृति, शह्डस्मृति, दक्षस्मृति तथा वसिष्ठधमंसूत्र में वर्ण॑- 
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व्यवस्था को आश्रम-व्यवस्था से चौथाई से कम स्थान दिया गया है तथा वणु- 
व्यवस्था का वर्शंन इधर-उघर बिछरा हुआ मिलता है। इतिहास-पुराण ग्रन्थों में 
भी आश्रम-व्यवस्था का वर्णांन वर्ण-व्यवस्था से अ्रधिक है। यद्यपि चर्णु-व्यवस्था 
को आश्रम-व्यवस्था से कम स्थान दिया गया, परन्तु इससे ऐसा न समझता चाहिए 
कि वर्णु-व्यस्था का आश्रम-व्यवस्था से कम महत्व था। वर्णा-व्यवस्था और 
आश्रम-व्यवस्था के मेल से ही समाज-रचना पूर्ण होती है । वर्ण-व्यवस्था के द्वारा 
विभिन्‍न प्रकार के कर्मों और व्यवसायों को योग्य व्यवस्था किये बिना, जिनके 
आधार पर समाज-जीवन सुचारु रीति से चल सके, आश्चम-व्यवस्था चल ही 
नहीं सकती । इस प्रकार दोनों ही प्रकार की व्यवस्था पुथक्‌-पृथक्‌ दृष्टि से आवश्यक 
थी । यहाँ तो केवल इतना ही कहना है कि यद्यपि वर्णा-व्यवस्था की तुलना में 
आश्रम-व्यवस्था का, व्यक्तिगत उन्नति की दृष्टि से श्रधिक महत्त्वपूर्ण होने के 
कारण, अधिक वर्णन किया गया है परन्तु इस निबन्ध में समाज-व्यवस्था पर 
ही मूल रीति से ध्यान देने के कारण वरणां-व्यवस्था का वर्णन स्वाभाविक रीति 
से ही भ्रघधिक हुआ है । 

आशभ्रमों के पालन करने की आवश्यकता, उनको क्रमानुसार व्यतोत* करने 
की आवश्यकता तथा आश्रम-व्यवस्था का उद्देश्य--व्यक्ति को ब्रह्मप्राप्ति की और 
भ्रग्रसर करना--मनुस्मृति में वर्रिगत है। मनु" ने कहा है, “एक आश्रम से दुसरे 
श्राश्मम में जा कर, होम किया हुआ, जितेन्द्रिय, भिक्षा और बलिवेश्वदेव को पुरा 
करनेवाला व्यक्ति मरने पर उन्नति प्राप्त करता है। जो हिज बिना वेद पढ़े. 
( बिता ब्रह्मचर्याश्रम व्यत्तीत किये ), बिना सच्तान उत्पन्न किये ( बिना 
गृहस्थाश्रम व्यतीत किये) तथा बिना यज्ञ किये मोक्ष की (सन्‍्यास की) इच्छा 
करता है, उसको अधोगति होती है । क्रमानुसार और शासत्र के कथनानुसार करने 
से ये विप्र को परमगति (मोक्ष) तक पहुँचा देते हैं ।”” यही दक्षस्मृति का भी 
कथन है । आश्चमों का क्रम विगाड़ना ही केवल बुरा नहीं माना गया अपितु 
उनमें से किसी एक आभ्रम को छोड़ कर आगे के झ्राथम का व्यवहार करने की 
भी अनुमति नहीं है। मनुस्मृति में तो एक के पश्चात्‌ एक आश्रम बताया ही है-- 
“हिज को चाहिये कि आयु के चौथाई भाग में गुरु के यहाँ रह कर, द्वितीय भाग 
में पत्नी प्रा्त करके घर में बसे। स्तातक (ब्रह्मचर्याश्रम समाप्त किया हुआ), 
जितेल्धिय हिज गृहस्थाश्रम में रह कर (तत्पश्चातू) विधिवत्‌ वन में नियमानुसार 
रहे (वानप्रस्थाश्रम व्यतीत करे) । इस प्रकार आयु के तीसरे भाग में बन में 
विहार कर, सव सज्भ छोड़ कर आयु के चौथे भाग में परिव्राजक (संन्यासी) 
ही ।”” गौतम< का कथन है, “कोई आश्रमों का विकल्प कहते हैं । ब्रह्मचारी, 
ग्रहस्थ, भिक्षु (संन्यासी), वै्लानसस (वानप्रस्थ) इन सबका गृहस्थ मूल है” अर्थात 
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ग्राक्षमों का विकल्प वर्जित है और गृहस्थाश्रम व्यतीत किये विना वानप्रस्थ तथा 
संन्यासी नहीं होना चाहिए । बादरायण * का वेदान्तसूत्र में कहना है कि चारों 
आश्रम व्यतीत करने चाहिए । अ्रपवादों की भारतीय जीवन-प्रणाली में 
आवश्यकतानुसार अनुमति है ही | 
आश्रम-व्यवस्था संस्कारों के साथ संलग्न है। संस्कारों में सबसे महत्त्वपूरां 
संस्कार उपनयन और विवाह है और इनसे ही दो आश्र म--ब्रह्मचर्याधम और 
भ्ृहस्थाश्रम आरम्भ होते हैं। स्मृतियों में प्राश्नमधर्म का वर्"णोन वाल्यकाल के 
संस्कारों से ही प्रारम्भ होता है ओर उपनयन-संस्कार का वर्णान करने के पश्चात्‌ 
ब्रह्मचर्याभ्मोम का वरांन किया जाता है। ब्रह्मचर्याश्रम के पश्चात्‌ विवाह का 
वर्णन है और तत्परचात्‌ भ्ृहस्थाश्रम के नियम दिये गये हैं ।१० वृह॒दारण्यक- 
उपनिषद्‌ में) ) उपनयन से पूर्व के सभी संस्कारों का बर्णंन पर्याप्त विस्तार के 
साथ दिया गया है, परन्तु इन संस्कारों का क्रमवद्ध और पूर्णा वर्शान गृह्मसृत्रों 
में है। धर्मंशाञ्नरों में ( स्मृतियों तथा घमंसूत्रों में ) संस्कारों का केवल उल्लेख- 
मात्र है, अतः समाज-जीवन के अध्ययन के लिये हमें केवल इतना समझ 
लेना ही पर्याप्त है कि इन संस्कारों का व्या उपयोग था । इन संस्कारों के द्वारा 
व्यक्ति के भ्रात्मिक तथा शारीरिक संवर्धन का प्रयत्न था, जिससे व्यक्ति सब प्रकार के 
अन्तर्वाद्य दोषों से मुक्त हो कर उन्नति कर सके । संस्कारों का उद्देश्य श्रप्मिपुराण, 
याज्वल्वयस्मृति तथा मनुस्मृत्ति में दिया गया है। अग्निपुराण में कहा है,! * 
“संस्कारों के द्वारा संस्कृत ( आरात्मिक उन्नति-प्राप्त ) व्यक्ति भुक्ति ( भोग ) 
ओर मुक्ति दोनों पाता है। सभी ( शारीरिक ) रोगों से मुक्त हो कर भनुष्य 
देवता ( श्रेष्ठ व्यक्ति ) के समान वृद्धि प्राप्त करता है।” याज्ञवलवयस्मृति" 3 
का कहना है, “इस प्रकार इनको करने से बीज ओर गर्भ से उत्पन्न दोष ( भर्थात्‌ 
आत्मिक शौर शारीरिक दोष ) दूर हो जाते हैं।” मनुस्मृति में कहा है,” * 
“गर्भ शुद्ध करनेवाले हवनों और जातकमं, चौल ( मुण्डन ) तथा मोक्षीवन्धन 
( यज्ञोपवीत ) आदि रुंस्कारों से द्विजों के गर्भ ( शरीर ) और बीज ( चरित्र ) 
के दोष नष्ठ हो जाते हैं । स्वाध्याय से, ब्रतों से, विद्यान्नत से, पुत्रों से ( विवाह 
से ), ( पञ्च ) महायज्ञों से तथा यज्ञों से शरीर ब्रह्म पाने के योग्य हो जाता 
है ।” इसका अ्रथ स्पष्ट है कि उपनयन के पूर्व के संस्कार मूल रूप से शरीर 
की शुद्धि करनेवाले और उसे पुष्ट करनेवाले होते हें और उपनयन तथा 
तत्पद्चातू के संस्कार मनुष्य के अन्तर की शुद्धि कर उसे ब्रह्म-प्राप्ति के योग्य 
बना देते हैं। अ्रतः संस्कारों के द्वारा मनुष्य को पूर्ण बनाने का प्रयत्न था। 
संस्कारों का यह भी एक उपयोग था कि भारतीय समाज ने व्यक्तिगत ओर 
सामाजिक जीवन की दृष्टि से जो आदशं निर्माण किये थे उन आदर्शों को 
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व्यक्ति के मन पर संस्कारित किया जा सकता था जिससे यह संस्कार, समाज- 
व्यवस्था के अन्य अज्ों के साथ-साथ राष्ट्र-तिर्माण के प्रबल साधन के रूप में 
भी थे। 

संस्कारों के करने पर बहुत अधिक आग्रह है | शद्भस्मृति का कथन है 
“जिनका यथाकाल संस्कार नहीं हुआ्ना है ऐसे इन तीनों ( वर्णों ). को साविद्री- 
पतित, व्रात्प और सब धर्मों से वहिष्कृत जानना चाहिए ।” ज्ातातपस्मृति का 
कथन है कि संस्कारहीन व्यक्ति मर कर योग्य गति प्राप्त नहीं करते तथा मनुस्मृत्तिः 
ने भी उचित समय पर संस्कार न करनेवालों को आ्रार्यों ( श्रेष्ठ जनों ) द्वारा 
निन्दित बता कर कहा है कि इन अपवित्र लोगों के साथ ब्राह्मणों को अध्ययनत- 
अध्यापन तथा विवाह-सम्बन्ध नहीं करना चाहिये।!” कात्यायनस्मृति का 
कहना है कि असंस्कृत पितरों का पौन्न-प्रपौत्रों द्वारा संस्कार ( श्राद्ध ) नहीं होना 
चाहिये तथा पराशरस्मृति में कहा है कि .“जिस प्रकार श्रनेक रज्डों . (के प्रयोग) 
से चित्र धीरे-धीरे प्रकट होता है उसी प्रकार.विधिपूर्व॑क किये गये संस्कारों से .. 
ब्राह्मणत्व प्रकट होता है |??? ६ 

संस्कारों की संख्या गौतम तथा अग्निपुराण में चालीस बतायी गयी है? * 
तथा आठ गुणों को भी इनके साथ संलग्न किया गया है । इनके शअ्रतिरिक्त सभी 
संस्कारों का एक साथ उल्लेख कहीं नहीं मिलता । जिन संस्कारों का सर्वत्र 
उल्लेख है वे हें--( १) गर्भाधान, (२) पुंसवन, (३) सीमन्तोन्रयन, (४) जातकमं,. 
(५) नामकरण, (६) अज्ञप्राशन, (७) चौल अथवा चूड़ाकम, (८) उपनयन, 
(६-१२) चार वेदव़्त, (१३) समावतंत, (१४) विवाह । इसके अतिरिक्त: 
पञ्चममहायज्ञ, सात पाकयज्ञ, सात हवियेज्ञ, और सात सोमयज्ञ, गौतमधमंसत्र 
तथा अग्निपुराण में शेष संस्कारों के रूप में बताये गये हैं। पहले बताये गये 
चौदह संस्कार नैमित्तिक हैं और विवाह के पदचात्‌ के छब्बीस संस्कार मित्य 
( अर्थात्‌ श्रपने निश्चित समय पर करने ) हैं। संस्कारों के साथ दया, क्षमा, 
ईर्ष्या का अभाव, शौच ( आन्तरिक और वाह्म पवित्रता ), अनायास ( शरीर को 
पीड़ित करनेवाले कर्म को अत्यधिक करने का दुराग्रह न करना ), मज्भल 
( सदाचररणा में लगे रहना ), कृपणता का अभाव, तथा लालच का अथवा इच्छा: 
का भभाव--इन आठ गुणों का भी उल्लेख है तथा यह सिद्ध करता है कि 
संस्कारों का श्रन्त:शुद्धि की दृष्टि से बहुत महत्व है। इस प्रकार इन चालीस 
संस्कारों तथा आठ गुणों के द्वारा व्यक्ति शारीरिक तथा मानसिक दोषों से मुक्त, 
ओर गुणों से सम्पन्न हो कर सामाजिक जीवन व्यतीत करने के लिये योग्यताः 
भ्ाप्त करता था। क्योंकि सभी संस्कारों के यही उद्देश्य थे ( जैसा ऊपर के 
उद्धरणों से स्पष्ट हुआ है ), अतः प्रत्येक संस्कार का पृथक-पृथक विचार करने 
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की आवश्यकता नहीं है। केवल डॉ० राजबली पाण्डेय का एक उद्धरण १“ यहां 
दे देना पर्याप्त होगा, “संस्कार इस ढड्भ से रखे गये थे कि वे एक व्यक्ति के 
जीवन के प्रारम्भ से उसके ऊपर उचित प्रभाव निर्माण करें। संस्कार एक 
निर्देशक के रूप में थे जो कि व्यक्ति के जीवन का, उसके विकास के अनुसार, 
निर्देशन करें। अतः एक हिन्दू के लिये यह आवश्यक था कि वह अनुशासित 
जीवन व्यतीत करे और उसकी शरक्तियाँ एक सुरक्षित और उह्ं श्यपूर्ण प्रवाह 
में बहें ।”” 

वाल्य-जीवन के संस्कार यदि छोड़ दिये जायें तो व्यक्ति का वास्तविक 
जीवन उपनयन-संस्कार से प्रारम्भ होता है। इसी कारण उपनयन को व्यक्ति 
का दूसरा जन्म कहा है जिसमें गुर उसका पिता तथा ग्रायत्री उसकी माता 
है ।)* अग्निपुराण में तो*? संस्कारदीक्षा ( ज्ञान के संस्कार ) का वर्णंव 
करते हुए उसकी उपमा मनुष्य-जन्म के साथ विस्तृत रूप में दी गयी है जिसमें 
गर्भाधान से ले कर जातकर्म तक के सभी संस्कारों का पर्याय बताया गया है। 
उपनयन के ही पश्चात्‌ वास्तव में मतनुष्य-जीवन प्रारम्भ होता है तथा तत्पर्चात्‌ 
ही मनुष्य सामाजिक उत्तरदायित्व वहन॒ करने के योग्य होता है, यह सिद्ध करने 
के लिये वर्सिष्ठघमंसूत्र में एक इलोक उद्धृत किया गया है,* * “इसको यज्ञोपवीत 
के पूर्व कर्म ( धमंकझत्य ) करने का अ्रधिक्रार नहीं है। जब तक वह वेद में 
उत्पन्न ( अर्थात्‌ उपनयन ) नहीं होता तब तक वह झ्षद्र है।” क्योंकि इसी 
संस्कार से व्यक्ति, व्यक्तिगत जीवन की श्रेष्ठाा और सामाजिक उत्तरदायित्व 
वहन करने की क्षमता की ओर बढ़ता है। अतः ब्रह्मचर्याश्रम अर्थात्‌ उपनयन- 
संस्कार इतना महत्त्वपूर्ण है कि जिनका उपनयव नहीं हुआ है उनके साथ किसी 
भी प्रकार का सम्बन्ध वजित है। ऊपर बताया है कि जन्म से व्यक्ति ब्राह्मण 
होता है परन्तु संस्कार से विप्र होता है अर्वात्‌ संस्कार के बिन व्यक्ति के जीवन 
में उन्‍तति नहों होती और इस कारण स्वाभाविक्र ही है कि जब तक व्यक्ति 
संस्कृत नहीं है तब तक उसके साथ सम्बन्ध नहीं रखना ही उचित है। अत: 
ऐसे व्यक्तियों के विषग्र में कहा गया है कि “न उनका उपनयन् करना चाहिये, 
न अध्यापन, न याजन, न उनके साथ व्यवहार ( विवाहादि ) करवा 
चाहिये [६९ 

ब्रह्मचय मनुष्य के एक जीवन की उन्नति की प्रथम सीढ़ी है। व्यक्ति 
अम्युदय ( वैभवपुर्ण सांसारिक जीवन) और निःश्रेयस ( मोक्ष ) के लिए तैयार 
हो कर जीवन का का प्रारम्भ करे, यह ब्रह्मचर्याश्रम के द्वारा सिद्ध करने का 
प्रयत्न किया गया है अर्थात्‌ इस आ्राश्चम के द्वारा अभ्रथे और काम के ऊपर धर्म 
का नियन्त्रण ॒प्रस्थापित करने की शिक्षा दी जातो है जिधके कारण व्यक्ति 
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सांसारिक जीवन ऐश्वर्यपूर्ण परन्तु निःस्वार्थी ढद्भ से व्यतीत कर सके, अपने 
जीवन को ऐसा निर्माण कर सके जिसमें स्वार्थ कम हो और सामाजिकता को 
भावना अधिक हो, तथा वह इस प्रकार धर्म के नियन्त्रर में कार्य कर सके जिससे 
कि अगली सीढ़ियों में वह मोक्ष की ओर अग्रसर हो सके । इसका अर्थ यह हैं 
कि व्यक्ति धीरे-धीरे ब्रह्म-प्राप्ति के लिए सिद्ध हो जाये, यह ब्रहचर्याश्रम का 
उद्देश्य है और इसी कारण इसका नाम ब्रह्मचयं॑ रखा है। मनुस्मृति में * 3 
अध्ययत और अध्यापन को ब्रह्ययज्ञ कहा है और इसको आत्मा का भोजन बताया 
है तथा उपनयन को '“ब्रह्मजन्म” कहा है । महाभारत में इसी बात को विस्तार 
के साथ कहा गया है, “बुद्धि में मत के लय हो जाने पर सब वृत्तियों का निरोध 
करनेवाली जो स्थिति हैं उसका नाम है ब्रह्मविद्या और वह ब्रह्मचय का पालन 
करने से ही उपलब्ध होती हैं ।”” *४ सनत्सुजात इसके आगे ब्रह्मचय॑ के नियमों 
का वर्शांन करते हुए अन्त में यह बताते हैं कि ब्रह्मचय से क्या-क्या प्राप्त होता है 
“इस प्रकार ब्रह्मचर्य का अनुष्ठान करने से शिष्य सब प्रकार से समृद्ध हो कर 
बहुत से पुत्र तथा कीति (सांसारिक सुख अर्थात्‌ अम्युदय) प्राप्त करता है। अनेक 
दिशाओं और देशों के लोग जल-वर्षा की तरह. उसे घन देने आते 
हैं और अनेक लोग ब्रह्मचर्य-साधन के लिए शिष्यभाव से उसके घर में रहते हैं । 
इसी प्रकार के ब्रह्मचर्य के द्वारा, देवताओं ने देवभाव (सदुगुणा) प्राप्त किया हैं 
और भहाभाग महर्षियों को ब्रह्मतोक की गति मिली है (तिःश्ेयस) । श्रभीष्ट 
फल देनेवाले चित्तामरिय के समान इस ब्रह्मदर्य॑ को जिन्होंने प्राप्त कर लिया 
है वे देवताश्रों से वाझ्छित पदार्थ प्राप्त करते हैं। जो तपस्या के साथ चार चरणों 
से युक्त ब्रह्मदर्य को धारण करते हैं वे राग-द्वेष आदि से श्वन्य तत्वज्ञान के लाभ 
में समर्थ हो कर अन्त में मृत्यु को जीत सकते हैं । राजन्‌ ! ब्रह्मविद्या से शून्य 
पुरुष भी विजुद्ध कर्मो के अनुष्ठान के बल से अनित्य लोगों ( स्वर्ग ) को जीत 
: लेते हैं, किन्तु विद्वान्‌ व्यक्ति विज्ञान के प्रभाव से विश्वात्मा ब्रह्म को ही प्राप्त 
करता है । मतलव यह कि ज्ञाव ही सुक्ति-लाभ का अद्धितीय उपाय है ।” ब्रह्मचयं 
का यही उद्देश्य था, यह अन्य भी कई बातों का विवेवन करने से ज्ञात होता है । 
“विद्या' और 'ज्ञानः शब्द का जो श्रथ॑ पीछे बताया गया है,*" वह भी यही 
_ इद्धित करनेवाला है | ब्रह्मचारी के देनिक कार्यक्रम में ओंकार का जप, गायत्री 
का जप, अग्वि-परिचर्या, सन्ध्या; प्राणायाम और वेदपाठ आवश्यक बताया है 
और वह भी इसी दृष्टि से है कि व्यक्ति का मन संयमित हो कर वह ब्रह्म-प्राप्त 
की ओर अग्रसर हो सके । ब्रह्मयचारी के जीवन में जो अनुशासन बताया गया 
है (देखिए, आगे शिक्षा-पद्धति) वह भी इसलिये कि उसमें स्वार्थ॑पूर्ण भावनाएँ 


श्३्८ समाज और राज्य : भारतीय विचार 


कम हो कर वह सामाजिकता की भावना से आगे का जीवन व्यतीत करे तथा 
सांसारिक इच्छाएँ कम कर वह अधिकाधिक निलि्त हो जाये । 

जो अपना सम्पूर्ण जीवन ज्ञानार्जन में और ब्रह्य-प्राप्ति की ही इृष्टिसे 
व्यतीत करना चाहते हैं और जिनमें सांसारिक जीवन में फंसने की इच्छा नहीं 
है, उनके लिये नैष्ठिक ब्रह्मचयं श्रर्थात्‌ निष्ठापुवंक जीवन-पर्य॑न्त ब्रह्मचय॑-व्रत के 
पालन का विधान है । इस प्रकार के नैष्ठिक ब्रह्मचर्य का वर्णन छान्दोग्योपनिपद्‌ 
में है । १ ६ वहाँ ऐसे विद्यार्थी का उल्लेख है जो जीवनपर्य॑न्‍त अपने आराचाय॑ के 
परिवार में रहता है तथा वहीं अपना शरीर नष्ट करता है । ऐसे व्यक्ति के लिए 
कहा है कि वह नब्रह्मत्व प्राप्त करता है और अमर हो जाता है। धर्मशास्त्रों में 
नैष्ठिक ब्रह्मचयं के जो नियम दिये हुये हैं*० उनमें बताया गया है कि अन्त 
तक गुरु की सेवा करनी चाहिये और गुरु के मरने पर गुरु के पुत्र, पत्नी तथा 
सपिण्ड को गुद के समाव समभना चाहिये, साथ ही साथ उसे ब्रह्मचय॑ के अन्य 
नियमों का भी पालन करना चाहिये जैसे गुरु की श्रग्ति की परिचर्या, भिक्षा, 
वेदाध्ययन आ्रादि । छान्दोग्योपनिषद्‌ के समान श्रन्य ग्रन्थों में भी यह बताया गया 
है कि ऐसा ब्रह्मचारी ब्रह्म को प्राप्त कर लेता है ।*< 

व्यक्ति को, यदि वह गृहस्थाक्षम में प्रवेश करना न चाहे, तव 
नेष्ठिक ब्रह्मदययें का पालन तो बताया गया है परन्तु गृहस्थाशक्षम लाँध कर 
संन्यासी अथवा वानप्रस्थ होने का विधान कहीं नहीं है ! हारीतस्मृति में इसे 
बहुत स्पष्ट किया गया है,** “इस नैष्ठिक ब्रह्मचारी को विवाह और संन्यास नहीं 
बताये गये ।” भरत: नैष्ठिक ब्रह्मचय॑ में संन्‍्यासी के समान इच्छातुसार घूमने की 
भ्रथवा उत्तरदायित्व से मुक्त होने की श्रथवा ब्राह्मण गृहस्थ के समान शिप्य- 
परम्परा निर्माण करने की धारणा उचित नहीं है। श्राज जो बहुत-सा संन्यासी- 
वर्ग दिखायी देता है और जो इच्छानुसार संन्यास ग्रहण किये हुए है, शास्त्र-नियमों 
का उल्लड्डभून करके संन्यासी बना है। श्रपवाद हो सकते हैं, जैसे शुकदेव, जिल्हें 
जीवन के प्रारम्भ श्रथवा मध्य में ही परिपुणं ज्ञान हो जाये परन्तु सवंसाधारण 
रीति से तो इच्छानुसार संन्यास ग्रहण कर लेना उचित नहीं | सर्वसाधारण 
रीति से तो व्यक्ति नैष्ठिक ब्रह्मगारी ही रह सकता है तथा इस अवस्था में ग्रुद 
के यहाँ रह कर उसके उत्तराधिकारी की सेवा करना तथा ब्रह्मचर्यात्रम के अन्य 
सव नियमों का पालन करना आवदयक है । नैष्ठिक ब्रह्मचारी रहने की इसलिए 
अनुमति है कि ब्रह्मचारी रहते हुए यदि व्यक्ति को किसी समय कठोर नियम 
पालन में कष्ट प्रतीत हो अयवा यदि उसे सांसारिक जीवन में प्रवेश करने की' 
इच्छा हो तो वह गृहस्थाश्रम अर्थात्‌ अगले आश्रम में प्रवेश कर सकता है परल्तु. 
सांसारिक जीवन से ऊपर उठे हुए तथा समाज के सामने आदर्श रूप में उपस्थितः 
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संन्यासी का इस प्रकार का पतन घर्म-विधायकों को सानन्‍्य नहीं । इसी कारण 
कहा गया है कि व्यक्ति सांसारिक जीवन से सन्तुष्ट ही कर ही वानप्रस्थी श्रथवा 
संन्यासी हो जिससे कि उसके पतन की लगभग कोई सम्भावना शेष न रहे । बिना 
मृहस्थाश्रम व्यतीत किये संन्यास में जाने का, भ्रथवा विना गृहस्थाश्रम के 
कर्तव्य पूर्ण किये संन्यास ग्रहण करने का बहुत विरोध घर्मशास्रों में किया गया 
है, जैसा नीचे गृहस्थाश्रम के विवरण से स्पष्ट होगा और वह इसलिये भी कि 
विना सामाजिक उत्तरदायित्व पूर्ण किये सांसारिक जीवन से अलिप्त रहते की 
भावना योग्य नही । 
ब्रह्मचर्याश्रम के पव्चात्‌ व्यक्ति गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने के योग्य हो जाता 
है | ब्रह्मचर्याभथम के विभिन्न नियमों के द्वारा व्यक्ति जीवन में अपने ऊपर, 
अपनी कामनाश्रों के ऊपर नियन्त्रण करना सीखता है, जिससे गृहस्थाश्षम में 
प्रवेश करने पर वह केवल स्वायँपुर्ण अथवा ऐहिक सुखोपभोगपुर अर्थात्‌ 
सामाजिक कतंव्यविहीन जीवन न बिताये अपितु अपनी इच्छाएँ कम-से-कम 
करते हुए सामाजिक जीवन को पोषण करने की भावना लेकर तथा आध्यात्मिक 
उन्नति को ध्यान में रख कर जीवन व्यतीत करे । गृहस्थाभ्रम का बहुत महत्व 
बताया गया है, क्‍योंकि गृहस्थ अन्य सव आश्वमवासियों का पोषण करनेवाला 
है। यदि सभी व्यक्ति सन्‍्यासी हो जायेंगे अथवा ब्रह्मचारी ही बने रहेंगे तो फिर 
सांसारिक जीवन का चलना कठिन हो जायेगा, इस कारण गुहस्थाश्रम की 
लगभग अनिवार्यता बतायी गयी है। ग्ृहस्थाश्रम की अनिवायंता का एक कारण 
यह भी है कि स्वंसाधारण व्यक्ति की कामोपभोग की तथा ऐड्वर्योपभोग की 
इच्छा स्वाभाविक है। यह तो अवश्य है कि उस इच्छा को नियन्त्रित और 
मर्यादित करना चाहिए परन्तु यदि व्यक्ति को बाध्य कर उसे उसकी इन इच्छाओं 
से पूर्णतया दर रखा गया श्रथवा यदि उसने स्वयं उन इच्छाओं से वलपृवक 
भागने का प्रयत्त किया तो उसकी इस प्रकार की इच्छाएँ तो नष्ट होगी ही 
नहीं, साथ-ही-साथ समाज में भ्रष्टाचार भी फैलेगा । इसी भ्रष्टाचार को रोकने 
के लिए गृहस्थाभ्रम की अनिवायंता है। साथ-ही-साथ ऐसा भी आवश्यक है कि 
समाज का उत्तरदायित्त प्रत्येक व्यक्ति को वहन केरना चाहिए, उत्तरदायित्वहीन . 
जीवन व्यत्तीत कर संसार का केवल आनन्द प्राप्त करने की इच्छा ठीक नहीं । 
वहुत-से व्यक्तियों के मत में विवाह न करने की ' भावता अथवा विवाह देर से 
करने को भावना, उत्तरदायित्वहीन आनन्दोषभोग की इच्छा से प्रेरित होती है । 
अतः यह वृत्ति भारतीय समाज-जीवन के आदझों के प्रतिकूल है । पद्मपुराण में 
कहा है, ? “ब्रह्मा श्रादि देवताओं ने मनीषी पुरुषों के लिए गृहस्थधर्म॑ को वहुत 
उत्तम बताया है। साधु पुरुष वन में तपस्या करके जब भूख से पीड़ित होता 
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डै तब सदा ग्रस्तदाता गृहस्थ के ही घर आता है। वह ग्रहस्यथ जब भक्तिपूर्वेक 
उस भूखे श्रतिथि को भोजन देता है तो उसकी तपस्या में भाग लेता है, भरत: 
जो मनुष्य समस्त गआाश्रमों में श्रेष्ठ इस गृहस्थाश्रम का सदा पालन करता है वह 
इसी में मानवोचित भोगों का उपभोग करके अन्त में स्वगं जाता है, इसमें तनिक 
भी सन्देह नहीं है । देवि | सदा गृहस्थधर्म का पालन करनेवाले मनुष्यों के पास 
पाप कैसे आ सकता है ? गृहस्थाअ्रप परम पवित्र है। घर सदा तीथे के समान 
पवित्र है। इस पविन्न गृहस्थाश्रम में रह कर विशेष रूप से दान देना चाहिए। 
यहाँ देवताओं का पूजन होता है, अतिथियों को भोजन दिया जाता है तथा 
पथिकों को शरण मिलती है। अतः गुृहस्थाश्रम परम धन्य है ।” शान्तिपर्वे 
में भी, जब युधिष्ठिर महाभारत-युद्ध के वध से त्रस्त हो राज्य छोड़ना चाहते हैं, 
तब व्यासजी कहते हैं कि भ्ृहस्थाश्रम छोड़ना उचित नहीं है क्‍योंकि उसी से 
देवता, अतिथि और पितर तृप्त होते हैं तथा उसी से नोकर-चाकर, पशु-पक्षी 
आदि पलते हें? )। शृहस्थाअ्रम की अनिवायंत्ा बताने के लिए महाभारत के 
प्रारम्भ में ही? * जरत्कार नामक एक ऋषि की कथा दी गयी है जिन्होंने 
विवाह नहीं किया था। एक बार तीथों की यात्रा करते समय उन्होंने देखा 
कि कुछ ऋषि एक कुएँ में सेठों की जड़ों के सहारे उलदे लटक रहे हैं, परन्तु 
उन जड़ों को एक चूहा काट रहा है तथा वह एक जड़ को छोड़ कर अन्य सभी 
जड़ काट चुका है। वह चूहा उस एक शेष जड़ को भी काटने में लगा हुग्ना है 
और इस जड़ के कटते ही ये सब ऋषि कुएँ में गिर जायेगे। जरत्कार ने उन 
ऋषियों से इस सबका कारण पूछा । उन ऋषियों ने उत्तर दिया, “सुनो ! हम 
यायावर नाम के प्रसिद्ध ऋषि हैं। हमने जन्म-भर श्रनेक प्रकार के ब्रत करके 
'पुण्य-सञ्जय किया है। इस समय हमारा वंश संसार से उठ जाने को है--इसी 
से पविन्न स्वगलोक से यहाँ इस अवस्था में गिर पड़े हैं । हमारा तप व्यर्थ हो 
गया है। हमारे वंश में ग्रभी एक मनुष्य है --उसका नाम जरत्कारु है। किन्तु 
हमारे भाग्य से वह ब्रह्मचर्य-धारण करके घोर तपस्या कर रहा है। उसका होना 
न होये के बराबर है। वह वेदपाठ, ब्रत और इन्द्रियों के दमन में ही अपनी 
आयु बिताये देता है। उस अभागे ने तप से फल की आशा करके हमारी यह 
दुदंशा की है। उसके न स्त्री है, न पुत्र और न कोई बन्धु-बान्धव है। है ब्राह्मण ! 
वह सेठों की जड़--जिसके सहारे हम लटके हुए हैं--हमारे कुल को बढ़ानेवाला 
वंश है। ये इस जड़ के डोरे हमारी सन्तानें हैं। यह चूहा काल है--इसने 
हमारी सन्‍्तानों को नष्ट कर दिया है। यह जो एक डोरा लगा हुग्ना दिखायी 
देता है यह वही विवाह से विमुख जरत्कारु है| इसी के सहारे हम गढ़े के ऊपर 
लटक रहे हैं। यह अनिवायं काल तपस्या में लगे हुए मूढ़ जरत्कार को धीरे- 
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धीरे क्षीण करता चला जाता है। भगवन्‌ ! यह जरत्कारु, तप और ब्रह्माचये 
से हमारी रक्षा नहीं. कर सकता । यह डोरा कठते ही हम इस नरक-रूपी गहं 
में पापियों की तरह गिर कर घोर यच्त्रणां भोगेंगे । हम जब गिर पड़ेंगे तब कुछ 
समय बाद जरत्काए भी इसी गड्ढे में गिर कदर नरक की यच्त्रणा भोगेगा । तप, 
यज्ञ आदि पृण्यक्रम॑ पुत्र उत्पन्न करने के समान नहीं हैं|” इस कथा से यह 
स्पष्ट हो जाता है कि गृहस्थाश्रम श्रत्यन्त श्रावश्यक है और यदि व्यक्ति अपने 
व्यक्तिगत हित को (चाहे वह मोक्ष हो अथवा अन्य कुछ) अपने सामाजिक 
उत्तरदायित्वों से, जिन्हें वह गृहस्थ हो कर ही पूर्णा कर सकता है, अ्रधिक महत्त्व देता 
है, तो वह पापपूर्णा है। पुत्र-उत्पत्ति भारतीय धर्मग्रन्थों में आवश्यक मानी गयी 
है--इसलिए कि संसार का क्रम अ्विच्छिन्न रूप से चलता रहे तथा सामाजिक: 
जीवन व्यवस्थित रूप से चल सके । अतः यह आग्रह किया गया है कि लोग 
सन्‍्तानोत्पत्ति से विमुख व हों। इसे इस ढजु से कहा गया है कि पुत्‌” नामक 
नरक से जो त्राण (रक्षा) करता है वह पुत्र” है33। पुत्रोत्पत्ति की श्रावश्यकता 
के कारण गृहस्थाश्रम की भी श्रनिवायंता है। त्रिऋण का सिद्धान्त भी गृहस्थाश्रम: 
की अनिवायंता सिद्ध करता है क्‍योंकि उसके बिना पितृऋण पूर्ण नहीं किया 
जा सकता । जैमिनि ने3४ तैत्तिरीयसंहिता के त्रिऋण-सम्बन्धी सिद्धान्त का 
विचार कर यह सिद्ध किया है कि उन ऋणों को पूरां करता अनिवायें है ॥ 
पत्नी को भी प्रत्येक व्यक्ति के घामिक उत्थान के लिए आवश्यक बताया है 
तथा यज्ञ तो बिना पत्नी के पूरा हो ही नहीं सकता ।५ उपरोक्त सभी कारणों: 
से धर्मशास्त्रों ने व्यक्ति के लिए गृहस्थाश्रम की अ्रनिवायंता बतायी है । 

.. यह तो अवश्य है कि भोतिक जीवन की पूरांता तथा सामाजिक 
आवश्यकताओ्रों की पूति की दृष्टि से ग्रहस्थाश्रम की अ्निवायंत्रा और उसका. 
महत्व बताया गया है परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि व्यक्ति सांसारिक जीवन 
में ही अ्रथवा सुखोपभोग और इच्द्रिय-लालसा में ही लिप्त हो जाये। अतः उसे 
ऐसे सभी कृत्य करने चाहिए जिनसे उसकी प्रवृत्ति घामिक हो, उसका मनः 
परमात्मा में लगे श्रोर धीरे-घीरे वह संसार छोड़ते की दृष्टि से सिद्ध हो सके ।. 
इसी दृष्टि से गृहस्थ का नित्यक्रम॑ निर्धारित किया गया है और' जहाँ-जहाँ: 
गृहस्थधम का वर्शाव है3* वहीं-वहीं गृहस्थ के नित्य-आ्रचार का उल्लेख है |. 
इस नित्यकर्म के श्रन्तगंत है ब्रह्ममुहुतं में उठना, शौच (मलत्याग) करके त्प॑ण के 
कक सहित स्‍्तान करना, सन्ध्या, अग्निहोत्र तथा देवपुजा, वेदास्यास, 
पर्शाजा का अध्ययन तथा पद्चमहायज्ञ श्र्थात्‌ देवताओं के लिए होम, पितरों 
के लिए भाद्ध, ऋषिऋरा पूर्णा करने के लिए स्वाध्याय, अतिथि-सेवा, तथा 
पशु-पक्षियों को भोजन । स्पष्ट दिखायी देता है कि यह सब कृत्य इसीलिए हैं 
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पजिसमें मनुष्य की वाह्म-शुद्धि तथा अन्तःशुद्धि रहे, उसमें स्वार्थशरीवता की भावना 
निर्माण हो तथा धीरे-घीरे उसकी बुद्धि ब्रह्मप्राप्ति में लगे । दक्षस्मृति में तया 
स्कन्दपुराण में दिन के आ्राठ भाग करके छः भाग इन सव देनिक छत्यों के लिए 
रखें हैं तथा शेष दो भाग जीविकोपाज॑न के लिए बताये हैं । 

भोजन, शयन और मैथुन के नियमों में भी इस बात का ध्यान रखा गया है 
कि उनसे धीरे-धीरे मनुष्य का आत्म-संयम बड़े और उसकी सुखोपभोग तथा 
इन्द्रिय-लिप्सा के प्रति श्रधिक आसक्ति न हो। इसलिये कहा गया है कि मनुष्य 
'को दिन में केवल दो बार ही भोजन करना चाहिये और ऐसा करने पर व्यक्ति 
'को उपवास का फल प्राप्त होगा । भोजन आने पर, चाहे वह कैसा ही हो, उसमें 
दोप नहीं देखना चाहिये अपितु उसे प्रसन्नताप॒वंक खाना चाहिये और सब लोगों 
को भोजन कराने के पश्चात्‌ ही जो भोजन शेष बचे, वही खाना चाहिये । यह भी 
ध्यान में रखा गया है कि भोजन के द्वारा मनुष्य की अन्त :शुद्धि बनी रहे क्‍योंकि 
यह विचार था कि भोजन मनुष्य के मन झौर हृदय पर परिणाम करनेवाला 
होता है ।3४ इसलिये यह नियम है कि तमोग्रुणी पदार्थों का खाना उचित नहीं 
यथा लहसुन, प्याज आदि तथा ऐसे व्यक्तियों का अन्न भी नहीं खाना चाहिये जो 
पापी हों, अथवा निन्दित व्यवसाय करनेवाले हों अथवा ऐसे व्यवसाय करनेवाले 
हों जिसमें मनुष्य की वृत्ति लोभपुरां, स्वार्थी होती हो । 'लोभी, कारागार में बद्ध, 
चोर, नपुंसक, रागरज्भ में मस्त, वेण, शापित, व्याजखोर, वेश्या, सबको दीक्षा 
'देनेवाला, वैद्य, रोगी, क्रोधी, व्यभिचारिणी, मत्त, दत्रु, क्रूर, उम्र, पतित, ब्वात्य, 
जूठा खानेवाला, स्वतन्त्र ज्री, सुनार, स्री के जो वद् में हो, ग्रामयाजक, शस्र- 
'विक्र ता, लोहार, जुलाहा, कुत्ते के द्वारा जीनेवाला, नृशंस, राजा, धोबी, इृतघ्न, 
व्याध, मदिरा बेचनेवाला, लम्पट पुरुष का साथी, चुगली करनेवाला, मिथ्यावादी , 
'तेली तथा सोम-विक्रे ता, इनका अन्न न खाना चाहिये ।”३८ शयन के सम्बन्ध में 
'कहा गया है कि दिन में अथवा नग्न हो कर अथवा स्त्रियों के बिस्तर पर अथवा 
. दुष्ट लोगों के मध्य में नहीं सोना चाहिये । मैथुन-सम्बन्धी नियम बाद में इच्द्रिय- 
निग्नह का विचार करते समय विस्तार के साथ दिये जायेंगे5९ परन्तु संक्षेप में 
दिन में मेथुन वर्जित है, पर्व-दिनों पर वर्जित है, मैथुन के सभी प्रकार के 
अप्राकृतिक ढद्भ वर्जित हैं तथा स्वर्री को छोड़ अन्य किसी से भी मैथुन वर्जित 
है । यहु सब नियम, जैसा बताया गया है, मनुष्य के मन पर घीरे-घीरे प्रधिकाधिक 
आत्मसंयम निर्माण करने की दृष्टि से हैं । 

गृहस्थाश्रम ही एक ऐसा प्राश्रम है जिसमें सांसारिक दृष्टि से भी जीवन 
व्यतीत करना होता है, अन्य आश्रमों में तो केवल-मात्र संघ की शिक्षा है और 
सुखोपभोग तथा सांसारिकता को तनिक भी स्थान नहीं है। क्योंकि गृहस्थ को 
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सांसारिक ढड्भ से जीवन व्यतीत करना पड़ता है इसलिये गृहस्थाश्रम के वर्रान में 
कुछ व्यावहारिक नियम दिये गये हैं । उदाहरण के लिये कहा गया है कि दही; 
छाँछ, मब्त अथवा घी, तेल आदि से पकाये पदार्थों को छोड़ कर अत्य बासी 
पदार्थ नहीं खाना चाहिये । ऐसे भी सब पदार्थ खाना मना है जिनमें बाल, विष्टा 
(मल , कीड़ा, चूहे भ्रादि का कोई श्रद्ध हो, जिसमें किसी पक्षी ने चोंच डाली हो 
अथवा जिसे कुत्ते ने स्पर्श किया हो, अथवा गाय ने सूंधा हो । बुद्धि का ध्यान 
रख कर कहा गया है कि हाथ, पैर आदि थघो कर ही भोजन करना चाहिये । टूटी 
हुई खाट पर, सूने घर में, आग के ऊपर अथवा अस्वच्छ स्थान में सोना मना 
है । इसके अतिरिक्त कहा गया है कि संशयपुर्णा काम न करे; अप्रिय, अहितपूराँ 
अथवा असत्य न बोले; सदेव डाढ़ी, बाल को कठाये रखे; नदी, सार्ग में अथवा 
ञी के सम्मुख मल-पृत्रादि न करे; जुग्नरा न खेले; किसी सोते हुए को न जगाये; 
रोगियों के समीप न बैठे; देश, ग्राम और कुल के आचार के विरुद्ध कर्म न करे; 
भस्म, भूसी, कोयला, खप्पर पर न वेठे; नगर, ग्राम, अथवा घर में द्वार छोड़ कर 
अन्य स्थान से न घुत्े; अधरात्रि में, विजली चमकने, बादल गरजने अथवा अधी 
आने पर, सन्ध्या के समय, कोहरा गिरने में, भूकम्प में, श्मशान में, भय होने. 
प्र, हायी, घोड़े आदि पर चढ़े हुए:न पढ़े; साँप, राजा का तिरस्कार न करे; 
ज़ूठन; विष्ठा, मूत्र, पग का धोया-ज़ल घर से दूरी पर डाले; किसी की निन्‍दा न 
करे; अकारण विवाद न करे; अन्य की वस्तु का प्रयोग न करे; अकेले यात्रा न 
करे ४० मनुस्मृति में ऐसे नियम और भी अधिक विस्तार के साथ चौथे 
अध्याय में (२६० इलोक) दिये गये हैं । क्‍ 
ऊपर गृहस्थ के व्यक्तिगत जीवन के नियमों का, व्यावहारिक नियमों का तथा 
उन नियमों का जो उसके जीवन में संयम निर्माण कर उसे आगे के आश्रमों के 
लिये तैयार करनेवाले हें श्र्थात्‌ जो उसे उन्नति के मार्ग पर बढ़ानेवाले, हैं--- 
उल्लेख किया गया है। परन्तु सामाजिक दृष्टि से भी गृहस्थ के ऊपर पुरा 
उत्तरदायित्व है। सामाजिक उत्तरदायित्व वहन करने की ही दृष्टि से 
पदञ्चमहायज्ञ का विधान है, ब्रह्मचारी तथा संन्‍्यासी के पोषण करने का कर्त॑व्य है, 
आग्रह दान पर बहुत वल दिया गया है और पोष्यवर्ग के पोषण का आराग्रह है जिनमें 
अताथ, दीन, निधन भी सम्मिलित हैं। पद्ममहायज्ञ का उल्लेख शतपथत्राह्मण, 
(आरण्यक) तैत्तिरीयारण्यक तथा वृहदारण्यकोपनिषद्‌ में है * और इनकी व्याख्या 
करते हुए यह बताया गया है कि भूतों को (प्चु-पक्षियों को) वलि (भोजन) देना भूतयज्ञ 
है, अतिथि को भोजन देना मनुष्ययज्ञ है, पितरों के लिये स्वधा ( श्राद्ध ) करना 
पितृयज्ञ है, भरित में समिधा छोड़ना ( हवन करना ) देवयज्ञ है. तथा स्वाध्याय 
,.. फरता ब्रह्ययज्ञ है। इनका कारण यह बताया गया है,४ १ “गहस्थी के यहाँ चूल्हा, 
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चकी, भाड़ू, ओखली और जल का घड़ा- ये पाँच पाप ( हिसा ) के स्थान हैं, 
इनको काम में लानेवाला ( गृहस्थ ) बँघता है। क्रम से उन सबसे निष्क्ृति के 
लिये महर्षियों ने प्रतिदिन करने के पाँच महायज्ञ बनाये हैं ।” पद्चमहायज्ञ का 
महत्त्व वताने के अतिरिक्त प्रत्येक महायज्ञ अर्थात्‌ धर्मग्रन्यों का पाठ ( ब्रह्मयज्ञ ), 
श्राद्ध ( पितयज्ञ ), अतिथि-सत्कार ( नृयज्ञ ), होम ( देवयज्ञ ), तथा वलिवैश्वदेव 
( भूतयज्ञ ) का अलग-श्रलग महत्व. भी वर्णन किया है, परन्तु उसका यहाँ 
विस्तार से उल्लेख करने की कोई आवश्यकता नहीं है । यहाँ केवल इन महायज्ञों 
की उपयोगिता का वर्णन कर देना पर्याप्त है। सम्पूर्ण मनुष्येतर प्राणियों का 
पोषण करने का कत्तंव्य मनुष्य का है इसलिये भूतयज्ञ है। विश्व की सभी . 
प्राकृतिक शक्तियों का४3 तथा शारीरिक शक्तियों का ( हवन वातावरण जुद्ध 
करनेवाला है ) पोषण होना चाहिये, इसलिये देवयज्ञ है। घर्म का ज्ञान हो तथा 
सद्वृत्ति का निर्माण हो जिसके कारण सम्पुर्णं समाज का पोषण करने की भावना 
उत्पन्न हो तथा उन्नति की प्रेरणा हो, इसलिये ब्रह्मयज्ञ है। पूव॑जों के प्रति श्रद्धा 
का भाव रहे तथा समाज की प्राचीन परम्परा में विश्वास रहे, इसलिये पितयज्ञ है 
तथा श्रन्य मनुष्यों के प्रति भी सदुभावना रहे इसलिये अतिथियज्ञ है। पत्ममहायज्न 
के भ्रतिरिक्त समाज को पोषण करने के लिये गृहस्थ का दूसरा आवश्यक कतेव्य 
है--संन्यासी तथा ब्रह्मचारी को भिक्षा देना। पराशरस्मृति में१४ कहा 
है, 'यति और ब्रह्मचारी ये दोनों पके अन्न के श्रधिकारी हैं। इन दोनों 
को विना शअ्रज्न दिये जो भोजन करे उसे चाद्घायण करना चाहिये ।॥” 

स्कन्दपुराण का कहना है,*" “राह चलनेवाला पुरुष ( अतिथि ), जिस 
को जीविका नष्ट हो गयी हो, विद्यार्थी, शुरू का पालन करनेवाला, संन्‍्यासी 
और ब्रह्मचारी, ये छः घर्मभिक्षुक माने गये हैं ।”” गृहस्थ के सामाजिक कतंव्यों को 
इतिश्री केवल श्रन्य भ्राश्नमों के व्यक्तियों का पोषण करके तथा अन्य जड़ और 
चेतन पदार्थों और प्राणियों के पोषण करने से हो नहीं हो जाती । इतना सब 
करने के पश्चात्‌ भी गृहस्थ के लिये एक श्रन्य सामाजिक कर्तव्य भी बताया गया 
है--वह है दान । दान की तथा उसके श्रर्थं की विशद विवेचना पहले ही ** की 
जा चुकी है। दान के माध्यम से अपने तथा परिवार के जीवन-म्रात्र के लिये 
आवश्यक वस्तुओं को छोड़ कर दोष सब कुछ समाज को ही समर्पित करने 
की वृत्ति निर्माण की गयी है । उद्योगपर्व में कहा है,*७ “दान न देनेवाले धनी 
और तपस्या न करनेवाले निर्घन के गले में हृढ़ता से शित्रा बाँध कर उन्हें गहरे 
जल में डुवा देना चाहिए ।” दान के ही अन्तगंत 'पृतंघमं? आता है जिसकी 
परिभाषा अग्विपुराणं में की गयी है, ४“ “बावड़ी, कुँआ, तालाब, देवगृह (मन्दिर), 
उद्यान (का निर्माण) तथा अन्नसत्र (की व्यवस्था) पृतंधर्म है, जो मुक्तिदायक है”” 
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श्र्थात्‌ सभी प्रारियों के अन्न, जल, निवास, सुविधा तथा पूजा श्रादि के लिए 
व्यवस्था करना पृत॑धर्म के अन्तगंत है। अत्रिस्मृति तथा लिखितस्मृति में: * 
पूत॑धर्म चारों वर्णों के लिए बताया गया है। पूर्त॑वर्म के फल का ग्रथात्‌॒ पोखरे 
खुदवाने, वृक्ष लगाने, पौद्याला चलाने, गोचर भूमि छोड़ने का विश्वद महत्त्व 
पद्मपुराण में" वर्णित है । 

- सदसे अन्त में पोष्यवर्ग के भरण-पोषरणा का प्रत्येक गृहस्थ का कतंव्य है. ॥ 
दैनिक कृत्यों में जो जीविकार्जन बताया गया है, वह पोष्यवर्ग के लिए ही है। 
दक्षस्मृति में कहा है," “माता, पिता, गुरु, स्त्री, सन्‍्तान, दीन, समाश्चित, अवगत, 
अतिथि और अग्नि इसे पोष्यवर्ग कहा गया है तथा जातिबन्घु, अनाथ, दीन और 
अन्य धनहीन भी पोष्यवर्ग में है। अन्त आदि सभी भूतों ( प्राणियों ) के लिए 
बनाने चाहिये और ज्ञानियों को (भी),देना चाहिये अन्यथा व्यक्ति नरक में जाता 
है । पोष्यवर्ग का पालन करना स्वर्ग का उत्तम साधन है और पोष्यवर्ग को पीड़ा 
से नरक होता है, इसलिए यत्त से उनका पालन करे | वही वास्तव में जीवित 
है जो एक हो कर भी बहुतों का पालन करता है। श्रन्य पुरुष तो केवल अपना पेट 
भरते हैं, जो जीवित ही मृतक के समान हैं ।” मनु, विष्णु, याज्ञवल्वय तथा 
आपस्तम्ब का कहना है कि प्रत्येक गृहस्थ मित्रों, सम्बन्धियों तथा भृत्यों को भोजन 
कराने के पश्चात्‌ ही स्वयं भोजन करे"* तथा कहा गया है कि सब लोगों को 
भोजन कराने के पदरचात्‌ जो शेष बचे वही खाना चाहिए ।"३ ऋग्वेद में कहा है, 
“जिसका मन उदार नहीं है, उसका भोजन करना वृथा है। उसका भोजन उसकी 
मृत्यु के सामन है। जो न तो देवता को देता है और न मित्र को देता है और न 
स्वयं भोजन करता है वह केवल (मानों) पाप ही खाता है ।”४४ गीता" में 
तथा अन्यत्र भी केवल स्वयं भोजन करने की निन्‍दा की गयी: है । इस प्रकार 
अपने आशितजनों को पीड़ित कर दिये हुए दान की भी निन्‍दा की गयी है। 
मनु ने कहा है, “जो समथ्थ॑ (व्यक्ति) स्वजनों को दुःख देकर परजनों को. देताः है 
उसका दान प्रारम्भ में मधु परन्तु वास्तव में विष के समान धर्म का पाखण्ड-पात्र 
है। भृत्यों को कष्ट दे कर जो परलोक के लिये ( दान ) करता है, उसका दान 
जीवित रहने पर और मरने पर दृःखदायक होता है ।?”५६ याज्ञवल्वय का कथन 
है कि अपने कृटुम्ब के श्रविरोधी ( पालन के परचात्‌ छोष ) ही दान दिया जा 
सकता है और सर्व॑स्व दान नहीं करना चाहिये ५७ द 

गृहस्थधर्म में जब व्यक्ति जीवन के स्वंसाधारण सुखों का तथा ऐडवर्यों का 
संयर्मित उपभोग करके निवृत्त हो जाता है, उस समय फिर वानप्रस्थाअ्म बताया 
गया है। वानप्रस्थाश्रम, गृहस्थ और संन्यास के मध्य की सीढ़ी है । भ्रतः व्यक्ति. 
गृहस्थाश्रम के अन्दर का. मोह छोड़ कर धीरे-धीरे तप श्रर्थात्‌ श्रात्मसंयम के मार्ग: 
१० 
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से स्व॑स्वत्याग संन्यास) की और बढ़ता है । इस दृष्टि से वानप्रस्थ संन्यास की 
दिक्षा देनेवाला अर्थात्‌ उसकी ओर व्यक्ति को बढ़ानेवाला आश्रम है। इस कारण 
वानप्रस्थी के लिए जो नियम बताये गये हैं वे गृस्थाश्रम और संन्यासाश्रम के 
मध्य के हैं । वानप्रस्थाश्षम का काल मनुस्मृति, शद्भल्मृति तथा शान्तिपवं में 
बताया है कि “जब शरीर पर क्कुरियाँ पड़ जायें, जब सिर के बाल श्वेत हो जायें 
तथा जब पुत्र का भी पुत्र हो जाये तब व्यक्ति वानप्रस्थाक्षम ग्रहण करे ।?५६ 

गृहस्थ और संन्यास के मध्यवर्ती होने के कारण वानप्रस्थी की इच्छा पर 
निर्भर है कि यदि श्रभी यृहस्थाक्षम का अभ्यास पूरा न छूटा हो तो वह अपने 
साथ पत्नी ले जा सकता है परन्तु उसे पूर्ण जितेन्द्रिय रह कर र्री-सम्भोग से 
पूर्णतया दुर रहने का नियम है। अथवा यदि उसके लिये अ्रकेले रहना सम्भव हो 
तो उसे पत्नी को अपने पुत्रों के पास छोड़ जाना चाहिये । गृहस्थाश्र॒मी के समान 
अग्ति की परिचर्या करने का तथा श्रोत-यज्ञ करने का नियम है एवं गृहस्थ के 
ही समान उसे पञ>चमहायज्ञ भी करने चाहिए। उसी के समाव वह एक दिन 
अथवा एक मास अथवा एक वर्ष के लिये अन्न-सब्यय कर सकता है परन्तु प्रति- 
दिन आश्वित मास सें सझ्चित अन्न को फेंक देना चाहिये । उसको तोन बार 
स्तान करना चाहिये तथा प्रतिदिन वेदपाठ करना चाहिये और दान भी करना 
चाहिये । वानप्रस्थाश्मम के ये सव नियम गृहस्थ के समान हें । 


संन्यासी के समान उसे घर में न रह कर पेड़ के नीचे रहना चाहिये, भूमि 
पर सोना चाहिये, मृगचर्म श्रथवा छाल आदि पहनना चाहिये तथा ब्रह्मशान की 
हृष्टि से उपनिषदों का पाठ करना चाहिये । उसे तपपूर्ाँ जीवन भी व्यतीत करवा 
है, इस हृष्टि से यह बताया गया है कि उसे केवल फल, फूल, मूल, शाक आदि 
खाना चाहिये, दिन में एक बार अ्रथवा दो-तीन दिन में एक बार भोजव करना 
चाहिये तथा धीरे-धीरे भोजन कम करना चाहिये । भोजन में यदि वह भ्रनाज का 
भी प्रयोग करे तो उसे दाँतों से ही चबाना चाहिये । उसे प्रीष्म में पद्मारि का 
सेवन करना चाहिये, वर्षा में खुले में रहना चाहिये और शरद्‌ ऋतु में भीगे वद्ध 
पहनना चाहिये । उसे सम्पूर्ण दिन बैठे हुए अयवा घूमते हुए योगाम्यास करते 
हुए व्यत्तीत करना चाहिये । यह तपपुर्ण नियम इसलिये हैं जिस कारण जीवन 
के कोई मोह शेष न रहें, सभी इन्द्रियों के ऊपर संयम हो तथा जीवन की 
कामनाएँ नष्ट हो कर सभी प्रकार का कष्टपुर्णा जीवन स्वाभाविक हो जाये और 
संसार से विरक्ति की भावना उत्पन्त हो जाये । 
वानप्रस्वाक्षम में जीवन में संयम का अभ्यास कर व्यक्ति संन्यासाभ्षम की 
' ओर बढ़ता है। श्रुति-ग्रन्थों में वानप्रस्थ और संन्यास दोनों आश्रमों का उल्लेख 
हैं। वानप्रस्थावयम का उल्लेख ऐतरेयब्राह्मण में तथा छात्दोग्योपनिषद्‌ में है ३९ 
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तप को वानप्रस्थाश्रम का प्रतीक मानते हुए छाब्दोग्योपनिषद्‌ में कहा है कि “धर्म के 
तीन स्कन्ध हैं--यज्ञ, अध्ययन, दान प्रथम है (ग्रृहस्थ), तप द्वितीय है (वानप्रस्थ), 
तथा आचायंकुल में रहनेवाला ब्रह्मचारी तृतीय है जो स्वयं को पूरी प्रकार से 
आचायंकुल में नष्ट कर देता है । यह सभी पृुण्यलोक प्राप्त करते हैं परन्तु 
जो ब्रह्म में रहता है ( संन्‍्यासी ) वह भ्रमृतत्व ( मोक्ष ) प्राप्त करता है ।” 
वृह॒दारण्यकोपनिषद्‌ में$१ याज्ञवल्क्य जब परिकन्नाजक होना चाहते हैं तो वह श्रपनी 
सम्पत्ति दोनों पत्नियों में बाँटना चाहते हैं । इसका अथ यह है कि संन्‍्यासी को 
स्री और धन दोनों छोड़ देना चाहिये । मुण्डकोपनिषद्‌ में कहा है,* * “जीवन में 
रहनेवाले, शान्त स्वभाववाले, विद्वान्‌ (ज्ञानी) तथा भिक्षा के लिये विचरनेवाले तप 
और श्रद्धा से जो रहते हैं, वे रजोगुणरहित सूर्यमाग से वहाँ चले जाते हैं जहाँ पर जन्म- 
मृत्यु से रहित वह नित्य अविनाशी पुरुष है ।” यहाँ वानप्रस्थ और संन्यास दोनों 
आश्रमों का उल्लेख है। यही बात आगे स्पष्ट रूप से संन्यास” शब्द का प्रयोग 
करते हुए कही गयी है ।६३ बानप्रस्थ और संन्यास यह एक ही प्रकार के जीवन 
के (जिसमें संयम है, त्याग है, कठोर और इच्छारहित जीवन है, तप है और 
ब्रह्मजिज्ञासा है) दो अज्भ हैं -एक प्रारम्भिक, दूसरा वृद्धिड्भरत । भौर इस कारण 
स्वाभाविक है कि कई बार दोनों का पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लेख न करके एक ही साथ 
किया गया है । इसी कारण दोनों श्राश्रमों की विश्येषता बताते हुए आपस्तम्ब एक 
ही जेसे शब्दों को कहते हें * * तथा मनु ने जो नियम वानप्रस्थों के लिये बताये 


हैं वैसे ही नियम आगे संन्यासियों के लिये बताये हैं ।६५ क्‍ 
सन्‍्यासी होने के लिए सर्वप्रथम व्यक्ति को प्रजापति यज्ञ कर अ्रपना सव॑स्व 


दक्षिणा” रूप में दान कर देना चाहिए । परन्तु, जैसा कि पीछे कहा गया है गृहस्थ- 
घमंपालन करने के पश्चात्‌ ही संन्‍्यासी होने का विधान है। संन्‍्यासी होकर 
व्यक्ति को स्वाभाविक रीति से घर, परिवार तथा सम्पत्ति का त्याग करना 
चाहिए, घर से बाहर गृहविहीन अ्रवस्था में पेड के नीचे रहना चाहिये और 
वर्षाऋतु के झतिरिक्त शेष काल में घूमते ही रहना चाहिये जिससे न तो एक 
स्थान में श्रासक्ति हो और न शरीर के लिये सुद्ध की कोई कामना रहे। आसक्ति 
न निर्माण हो, इस कारण घूमते समय भी उसे अकेले ही घमना चाहिये । 
भोजन के प्रति कोई रुचि न रहे और न उसके सम्बन्ध में किसी प्रकार की 
इच्छा हो, इस कारण भोजन की दृष्टि से संनन्‍्यासी को कोई विश्लेष प्रयत्न 
नहीं करना चाहिये | केवल उसके शरीर का, जब तक वह जीवित है, येन-केन 
-भकारेण पोषण होता रहे, इस कारण उसे दिन में केवल एक बार सिक्षा 
माँगनी चाहिये और शिक्षा के निमित्त एक बार ग्राम में प्रवेश करने के अतिरिक्त. 
भाम में फिर प्रवेश भी न करना चाहिये । भिक्षा के लिये भी ग्राम में उसे तभी 


श्ष्द समाज और राज्य : भारतीय विचार 


प्रवेश करना चाहिये जब घरों से रसोई का धुश्नाँ दिखायी देना वन्‍्द हो जाये, 
मुसल का दाव्द समाप्त हो जाये, अग्ति बुर जाये तथा भोजन के जूठे पात्र 
झञलग रख दिये जायें अर्थात्‌ जब सभी भोजन समाप्त कर लें तभी वह भिक्षा 
माँगे जिससे उसकी भिक्षा के कारण किसी भी व्यक्ति को कष्ट न हो और 
कोई भो व्यक्ति अपने भोजन के अंश में से उसे भिक्षा न दे सके। वह 
“भ्मिकम्प आदि उत्पात अथवा नेत्र-स्पन्दन आदि शकुन अश्रथवा नक्षत्र अथवा 
हाथ की रेखा का फलाफल बता कर अथवा शात््र को आज्ञा दिखा कर किसी से: 
भीख माँगने की इच्छा न करे। जिस घर में अन्य तपस्वी, ब्राह्मण, पक्षी, 
कुत्ते और अन्य भिक्षुक विद्यमान हों वहाँ भीख माँगने की इच्छा से न जाता 
' चाहिये ।९६ ऐसी कड़ाई होने पर भी उसे भिक्षा केवल सात घरों से ही माँगनी 
चाहिये और उन सात घरों को भी पहले से निश्चित न करना चाहिये । उसे 
भीख मिलने पर प्रसन्‍त और न मिलने पर दुखी न होना चाहिये तथा उतनी 
ही भिक्षा लेनी चाहिए जितने में प्राणों का निर्वाह हो सके। भोजन में 
अनासक्ति निर्माण करने के साथ-साथ संन्यासी के लिये संसार की अन्य वस्तुओं 
में अनासक्ति श्रावश्यक है। उसके पास केवल भिक्षा का पात्र, जल का कटोरा 
और जीखा वस्त्र ही रहने चाहिये । वह जीरणं वस्त्र भी इतने ही हों जिनसे शरीर 
के गुप्ताड़ ढके जा सके तथा जो औरों द्वारा प्रयुक्त हुए हों परन्तु घो कर पहने 
गये हो । जो भिक्षा का पात्र हो वह किसी धातु का न हो। शरीर की दृष्टि 
से भी उसे ग्रनासक्त रहना है। उसे न तो रोग. का कोई उपचार करना है और 
न उसे मृत्यु से भय करना है तथा उसे मृत्यु का स्वागत भी नहीं करना है 
- (क्योंकि इसका अथ॑ है शारीरिक कष्टों से घबड़ाने की वृत्ति तथा भौतिक सुखों 
के प्रति मोह) परन्तु शरीर की स्वच्छता की दृष्टि से उसे दाढ़ी, मूछ, नख 
आदि सब कटा देने चाहिये । 
संन्यासी को पूर्ण अहिसा का व्रत धारण करना है। उसे इस प्रकार रहना 
चाहिये कि उससे किसी प्राणी को भय न हो । वाह्म और आचन्तरिक शुद्धि का 
ध्यान रखते हुए तथा अहिंसा की दृष्टि से उसे देख-देख कर चलना चाहिये, वस्त्र 
से छान कर जल पीना चाहिये, सत्य से पवित्र वाणी बोलना चाहिये, तथा 
पवित्र मन से आचरण करना चाहिये, (जिससे किसी को कष्ट न पहुँचे) ।* ४० 
उसे अपमान के प्रति उदासीन रहना चाहिये, क्रोध करनेवाले के प्रति क्रोघ न 
करना चाहिये, कभी श्रसत्य न बोलना चाहिये और निन्‍दा करनेवाले के प्रति 
भी मीठे बचन बोलने चाहिये । उसे उपरोक्त संयमों के अ्रतिरिक्त अन्य सब 
' प्रकार के इच्द्रियसंयम भी रखने चाहिये और इसी दृष्टि से उसके त्रिदण्डी 
होने का नियम व नाया गया है । मनुस्मति का कथन हैं*< कि त्रिदण्डी वही है 
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जिसे श्र॒पने वाणी, मत और द्ारीर पर संयम हो । दक्ष, यह कहकर आगे 
स्पष्ट रीति से यह कहते हैं** कि सन्यासी बॉस का दण्ड लेने से त्रिदण्डी नहीं 
है। त्रिदण्डी वही है जिसके पास ब्रह्मज्ञान है। मन को संय्मित रखने की दृष्टि से 
संन्यासी को प्राणायाम तथा अन्य यौगिक क्रियाएँ करनी चाहिये और इंस 
प्रकार धीरे-धीरे उसे परमात्म-प्राप्ति और मोक्ष की ओर बढ़ना चाहिये। मन 
और वाणी के संयम के लिये तथा ब्रह्मप्राप्ति की ओर बढ़ने के लिये यदि 
वह वेद-मनन्‍्त्रों को दृहरां न रहा हो तो उसे मौन ही रहना चाहिये भौर उसे ऐसे 
वेदमन्त्रों को ही दुहराना चाहिए जो यज्ञ और देवता सम्बन्धी हों अथवा 
आध्यात्मिक हों । उसे विषयों से विरक्त रह कर सदा ब्रह्म का चिन्तन केरना 
चाहिये और वैराग्य का निर्माण हो इस दृष्टि से उसे शरीर को रोग और 
अदुद्धियों से पूर्ण समझना चाहिये तथा जन्म से मृत्यु तक के दुःखों की और 
अनवरत जन्म तथा मृत्यु की चिन्ता करते हुए संसार की क्षणभंगरता का 
ध्यान करना चाहिये । 

ऐसे अ्रनासक्त तथा ब्रह्मज्ञानी व्यक्ति को स्वंसाधारण प्रृहस्थों श्रादि के 
समान धर्मकृत्य करने की झ्ावश्यकता नहीं, भ्रतः उसे अग्नि-परिचर्या नहीं करनी 
चाहिये। परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि संत्यासी नियमों से परे है। ऊपर 
जो नियम दिये गये हैं उनसे यही सिद्ध होता है कि संन्यासी भी नियमों से वाह्य 
नहीं है। जब भारतीय समाजशार्त्रियों ने सामाजिक नियम बनाये तो उन्होंने 
यह निर्धारित किया कि व्यक्ति कितना भी श्रेष्ठ क्यों न हो नियमों का बन्धन 
शेष न रहने पर उसके पतन की सम्भावना शोष रहती ही है। वेदान्तसूच्ष का 
भी यही कथन है कि ब्रह्म ज्ञानी को भी इच्द्रियों पर संयम तथा मन में शान्ति 
रखनी चाहिये ओर उसे न तो मनमाना व्यवहार करना चाहिये भौर न नैतिक 
नियमों का उललद्वूत करता चाहिये | फिर भी क्‍योंकि ऐसा व्यक्ति निरासक्त 
है और उसमें स्वार्थ का अभाव है, इस कारण यही झ्ाशा करनी चाहिये कि 
यदि वह बाहर से कोई ऐसा काम करे जो समझ में न भी आये तो भी यही 
मानना उचित है कि उसने जन-कल्याण की दृष्टि से ही किया होगा। केवल 
इसी दृष्टि से कहा गया है कि जिसने ब्रह्म को जान लिया वह पापकर्मों से लिप 
नहीं ।४? इसका यह श्रर्थं कदापि नहीं कि नियमों का पालन करना न करना 
संत्यासी को इच्छा पर निर्भर है । 
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ख्रियों का स्थान और कतंव्य 


समाज के विभिन्न वर्गों ( वर्णों ) तथा जीवन के' चारों भागों में से प्रत्येक 
भाग का जीवन व्यतीत करनेवाले व्यक्तियों ( आश्रमवासियों ) की व्यवस्था करने 
के पश्चात्‌ भी समाज का आधा अद्भ (अपनी विशेष शरीर-रचना और जीवनक्रम 
के कारण ) शेष रहता है। उस अज्भ की श्रर्थात्‌ स्त्रियों के जीवन की योग्य 
व्यवस्था भी श्रावश्यक है। यह व्यवस्था भारतीय समाजशार्त्रियों ने श्रपने मूलभूत 
सिद्धान्तों के अनुसार की है। अत्तः भारतीय समाज-जीवन में और भारतीय 
विचार में ज्लियों को समाज में जो स्थात श्रौर कार्य दिया गया है, वह इस प्रकार 
का है जो उनके स्वभाव के अनुकूल हो। भारतीय व्यवस्थापकों ने र्त्रियों की 
दुबंलता एवं सबलता दोनों का विचार किया और तदनुसार उन्हें समाज में 
स्थान और कार्य दिया गया । उन्होंने न तो ज्लियों को अ्रनावश्यक महत्व दिया 
और न स्त्रियों को हीन ही रखा । घर्मशास्त्रों में स्त्रियों की यद्यपि निन्‍दा भी की 
गयी है (जिसके कारणों का आगे उल्लेख है) परन्तु उनके महत्व का वर्णान भी 
किया गया है । स्त्री को वेदिक यज्ञ का अ्रधिकार नहीं है परन्तु बिना स्त्री के यज्ञ 
पुरा भी नहीं हो सकता । भगवान्‌ रामचन्द्र को भी यज्ञ करने के लिये सीता की 
सोने की प्रतिमा का निर्माण करना पड़ा था ।* ज्त्रियों को परतन्त्र ही रखने का 
आदेश है परन्तु स्त्रियों की रक्षा का भी प्रवल आग्रह है। स्त्रियों को गृहकार्य ही 
बताया गया है परन्तु साथ-साथ में पुरुष के लिये भी यह अनिवायं है कि वह स्त्री 
का पोषण करे और यह भी भ्राग्रह है कि वह स्री का तव तक त्याग न करे जब 
तक स्त्री घोर पाप में ही लिप्त न हो। स्त्रियों को कुछ विशद्येष प्रकार के धनों के ऊपर 
अधिकार नहीं है परन्तु कुछ विशेष प्रकार का घन स्री-धन कहा गया है और उसके 
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ऊपर एकमात्र अ्रधिकार सत्री का ही है। स्त्रियाँ पुरुषों के ऊपर आश्चित रखी गयी 
हैं परन्तु पुरुष भी स्त्रियों पर आश्रित हैं और इस कारण पुनविवाह पुरुषों के लिये 
प्रावश्यक है क्योंकि स्ली के बिना धर्मेकत्यपूर्ण हो ही नहीं सकते । स्त्रियों को 
वेदाध्ययत का अधिकार नहीं है परन्तु रस्त्रियाँ ब्रह्मज्षाग से वर्जित नहीं हैं और 
धर्मज्ञान के लिये स्त्रियों को इतिहास-पुराण ग्रन्थों पर अधिकार है। स्त्रियों को 
इप्टधर्म (यज्ञ ) का अ्रधिकार नहीं परन्तु पू्त॑धर्म ( दान आदि ) का 
अधिकार है । हम 
स्त्रियों का ध्यान और उनका कार स्त्रियों के स्वाभाविक मुणों और उनकी 
दु्बंलताओं के आधार पर निर्माण किये गये हैं । यह तो मानी हुई बात है कि 
स्री शारीरिक दृष्टि से दुबंल होती है ओर यह दुबंशता कुछ विद्येष श्रवस्थाश्रों में 
( मासिक धर्म और सन्तानोत्यादन के पूर्व ओर परचातु ) विशेष रूप से प्रकट 
होती है । मानसिक दृष्टि से भी स्त्रियों की सीमाएँ होती हैं ॥ वह श्रधिक विज्ञाल 
दृष्टि से सोचने में श्रसमर्थ रहती है अर्थात्‌ उनका -मष्तिष्क इतना विकसित नहीं 
होता जितता पुरुषों का । इसके विपरीत स्त्रियों में गुण भी बहुत हैं। स््रियाँ 
स्वाभाविक रीति से लज्जाशील होती हैं, स्नेहशील होती हैं, त्यागवत्ती होती हैं, 
कृष्टसहिष्णु होती हैं और जिनके प्रति उनके मन में स्तेह है उसके प्रति वे जितनी 
श्रधिक मात्रा में सर्वेस्वापेण करने में समर्थ रहती हैं उतनी मात्रा में पुरुष का 
किसी अन्य व्यक्ति के लिये समपंश करना कठिन है। इस प्रकार एक ओर तो 
सड्डाचितता है और दूसरी ओर सव॑स्वारपण की वृत्ति है और इन दोनों के समन्वय 
की दृष्टि से स्त्री को प्रमुख रीति से भारतीय ' जीवन में गृहिणी और माता के 
रूप में देखा जाता है। इस प्रकार क्री का एक क्षेत्र निर्माण कर दिया गया है 
जो उसके मानसिक और शारीरिक गुणों को ध्यान में रखते हुए उसके लिये 
उपयुक्त है शोर जिस क्षेत्र में वह सर्वस्वापंण करती हुई प्रगति कर सकती है। 
अधिकारमेद का सिद्धान्त मानने के कारण स्त्री और पुरुषों को भारतीय जीवन 
में विल्कुल एक-सा स्थान श्रौर एक-सा कार्य नहीं दिया गया अपितु स्त्रियों और 
पुरुषों की स्वाभाविक भिन्नता भारतीय जीवन में स्वीकार की गयी है। स्त्री के 
स्वभाव को संक्षेप में इस प्रकार कहा जा सकता है कि स्त्री यज्ञमय नहीं 
(सामाजिक लोकसंग्राहक कार्यों के उपयुक्त नहीं.) तपोमय है और इसलिए स्त्रियों 
को वाह्य समाज-जीवन का कार्य न दे कर एक परिवार के जीवन में अपनी सम्पुरा 
क्‍ शक्ति लगाते हुए वहाँ अपना पूर्ण समर्पण करने का काम दिया गया है। इस 
प्रकार स्त्री के त्यागपूर्ण गुणों की ,उपेक्षा नहीं, उसको तो स्थान दिया गया हे 
भोौर उसका उपयोग स्त्री के आध्यात्मिक विकास की दृष्टि से हुआ है । परन्तु 
यह माना गया है कि यह त्यायमंय वृत्ति, अपवाद छोड़ कर, विस्तृत समाज- 
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जीवन के लिए होना कठिव है। स्त्री के जीवन का क्षेत्र ही स्त्री के स्वाभाविक 
गुणों पर आधारित हो ऐसी वात नहीं है अपितु स्त्री-जीवन की अप्रन्य 
मर्यादाएँ और सुविधाएँ भी इसी आधार पर निर्माण की गयी हैं। स्त्री 
के तपोमय होने के कारण, उसके काम-भावना की कमी के कारण तथा 
उसमें एक सीमित क्षेत्र में परिपुर्ण त्याग और समपंरण की वृत्ति होने के 
कारण ज्री के लिये पातित्रत्य का तथा पति की मृत्यु के पश्चात्‌ विववावृत्ति 
का बड़ा प्रवल आग्रह किया गया है तथा उसके आध्यात्मिक विकास का 
भी यही सर्वश्षेष्ठ मार्ग समझ कर उसके लिये यही प्रमुख घर्मं चबतलाया गया है। 
भारतीय जीवन में स्त्रियों के व्यावहारिक झादशशों को देखते हुये सियों के लिए 
यह बात सम्भव भी प्रतीत होती है। परन्तु पुरुष में, ्नी की तुलना में, 
काम-वासना की प्रवलता होने के कारण, उसका कार्यक्षेत्र भिन्न होने के कारण 
(जिसमें उसे सदेव जीवत की दैनिक व्यवस्था की ओर से निद्िचत रहने की 
अतः देनिक गृहकाय॑ँ के लिये स्थायी सहायक की आवश्यकता होती है), उसके 
विस्तृत सामाजिक कार्यक्षेत्र में जा कर वहाँ काम करने की मानसिक क्षमता 
तथा वहाँ का सद्धष सहन करने की शारीरिक पात्रता होने के कारण, पुष्प 
को ग्ृहकायं का क्षेत्र तो दिया ही नहीं गया है. परन्तु पुष के लिये विधुर-द्नत 
का भी कोई आग्रह नहीं है। एक और भी बात है। स्त्रियों की शुद्धता 
भावी सन्तति की छुद्धता के लिए तथा वर्णंसद्धरता रोकने के लिए भी 
आवश्यक है। पातित्नत्य का, विधवा-ब्नत का, स्त्रियों के बाल-विवाह का तथा 
ज्ियों की परतत्त्रता का (जिससे उनकी शुद्धता की रक्षा की जा सके) आगश्रह 
इस कारण भी है। फिर साधारण पुरुषों की तुलना में सवंसाधारण स््रियों 
का संयम में रहना भी अधिक सरल है और यदि समाज के अन्दर साधारणतया 
स्त्रियों को संयर्मित रखा जा सका तो पुरुषों का भी सर्यादा रखना ओर संयमित 
रहना अधिक सरल और स्वाभाविक हो जायेगा । स्त्रियों की परततन्त्रता का नियम 
उनकी शारीरिक दुबंलता को भी ध्याव में रख कर बनाया गया है। स्त्री 
शारीरिक दृष्टि से दुबंल है तया पुरप के आधीन रह कर ही वह सुरक्षित रह 
सकती है और यदि पुरुषों को उनकी सुरक्षा का उत्तरदायित्व नहीं दिया तो 
स्त्रियों की सुरक्षा का अन्य कोई मार्ग नहीं है। स्रियों पर इतनी मर्यादाएँ 
लगाने के साथ-साथ उन्हें सुविधाएँ भी हैं । ल्लियों को जीवन के वाह्मय सद्भूव॑ में 
पड़ने की कोई आवश्यकता नहीं है, उन्हें अपने पोषण की भी चिन्ता 
नहीं करनी है तथा उनके पोषण का सम्पुर्ण उत्तरदायित्व पुरुषों पर है। 
साध्वी-छ्ली का त्याग न करने का श्राग्रह तो है ही परन्तु दूषित स्त्रियों को 
असहाय अवस्था में छोड़ना भी वर्जित है। ज्ञान की दृष्टि से वेदों के अर्थ 


रुत्री और विवाह १४२ 


प्रच्छन्त होने के कारण और उसको सम्रभने के 'लिये परिष्क्ृतं मस्तिष्क की 
आवश्यकता होने के कारण वेदाध्ययन स्त्रियों को वर्जित है परलच्तुं उन्हें 
'इतिहास-पुराण के द्वारा धर्मज्ञान तथा ब्रह्मश्राप्ति का भर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान श्राप 
करने का भो अधिकार । ु 

ज्लियों के सम्मान का धर्मशास्त्रों ने सवंत्र आग्रह किया है। महाभारत में 
कहा है, * “जहाँ स्त्रियों का आदर होता है वहाँ देताश्रों का वास होता हैं और 
जहाँ स्त्रियों का भ्रनादर होता है वहाँ कोई कृत्य (धर्मकत्य भी) नहीं होता है । 
स्त्रियों को दु:ख देने से कुल का नाश हो जाता है। स्तरियाँ दुःख पा कर जिनके 
'बरों को कोसती है, वे उजड़ जाते हैं ।” मनुस्मृत्ति में कहा है,” “बहुत कल्याण 
चाहनेवाले, पिता, भाइयों, पत्ति तथा देवरों को स्त्रियों का आदर करना चाहिये 
और उन्हें आभूषित करना चाहिये । जहाँ तारियों की पूजा (आदर) नहीं होती 
वहाँ की सब क्रिया (धर्मकम) निष्फल होती हैं । जहाँ स्रियाँ शोक करती हैं वह 
कुल तुरन्त नष्ट हो जाता है और जहाँ वह शोक नहीं करती (प्रसन्‍न रहती हैं) 
वह कुल सदा वृद्धिड्भात होते हैं । जिन घरों में भ्रपमानित होने के कारण स््रियाँ 
उन्हें श्राप देती हैं वह मानों झाहत किये हुए, सम्पूर्ण रूप से नष्ट हो जाते हैं । 
इसलिए कल्याण चाहनेवाले पुरुषों को चाहिये कि इनकी (स्त्रियों को) उत्सवों में 
प्रौर सत्कार में सदेव भूषण, वस्चन, भोजन से पूजा करें। जिस कुल में स्त्रीसे 
पत्ति और पति से स्त्री सदेव प्रसन्‍न रहती हैं वहाँ निश्चित कल्याण होता है ।”” 
उपरोक्त उद्धरणों से यह स्पष्ट ही है कि भारतीय जीवन में स्त्रियों को पददलित, 
असम्मानित, पीड़ित तथा निम्न स्थान पर रखने की भावना नहीं थी। पीछे 
बताया ही गया है कि परमात्मा एक था, परन्तु उनको फिर दो होने की इच्छा 
हुई और वह आधे शरीर से पुरुष और आधे से स्त्री हो गया और दो हो कर 
सम्पूर्ण सृष्टि की रचना की । इसका अर्थ यह है कि बिता र्री के परमात्मा ने 
अपने को पूर्ण अनुभव नहीं किया । स्त्री पुरुष का आधा अडद्भ भी माली गयी 
है ।* प्रकृति को परमात्मा का ही स्वरूप मान कर और प्रकृति की विभिन्‍न 
माताओं (पाव॑तती, लक्ष्मी, सरस्वती, दुर्गा आदि) के रूप में पुजा कर भारतीय 
जीवन में स्त्रियों का महत्त्व प्रदर्शित किया गया है ।" स्त्रियों की स्तुति उषा देवता 
के रूप में की गयी है और माता की उपासना अदिति देवता के रूप है। 

स्त्रियों की जो भी निन्‍दा धर्मशासत्रों में मिलती है वह स्त्रियों की निन्‍दा करने 
के लिये अ्रथवा उनकी हीनता प्रदर्शित करने के लिये नहीं है । एक प्रकार की 
निन्‍्दा तो यह प्रदर्शित करने के लिये है कि स्त्रियों की रक्षा बहुत आवश्यक होती 
है वर्योंकि यदि स्त्रियों की रक्षा न हुई और यदि उनका पतन हो जाये तो, जैसा 
पीछे बताया गया है, समाज-जीवन की वृद्धिज्धत भ्रष्टता रोकना सम्भव न होगा । 
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अनुशासनवर्ग में* कहा है, “महात्मा मनु ने देवलोक जाते समय पुरुषों के साथ 
में त्लियों को सौंप कर कहा, स्त्रियाँ सत्यपरायण श्रौर प्रियकारिणी होती हैं। 

बहुत-सी स््रियाँ ईर्ष्यालु, मान चाहनेवाली, प्रचण्ड स्वभाव की, वित्रारहीन और 
अप्रिय करनेवाली होती हैं । थोड़ा-सा उद्योग करके उन्हें घमंश्रष्ट किया जा 
सकता है। अतएवं तुम लोग यत्न से उनकी रक्षा करना ।” महाभारत में देवशर्मा 
नामक एक ऋषि की एक कथा भी बतलायी गयी है? जिसकी स्त्री रुचि के सौन्दर्य 
से प्रभावित हो इन्द्र उसे डिगाने की भावना से आये । रुचि की भी इच्छा हुई कि 

वह इन्द्र का स्वागत करे परन्तु देवशर्मा के शिष्य विपुल की सतर्कता के कारण वह 
वैसा न कर सको और उसे इन्द्र का तिरस्कार करना पड़ा। अ्रतः इस प्रकार की 

स्त्रियों की जो निन्‍दा है वह इसी भावना से प्रेरित है कि यदि सावधानी न वरती 
जाय तो स्त्री अपने स्निग्ध ओर मधुर स्वभाव के कारण, अपनी दुर्बलता के 
कारण और सरलता श्रर्थात्‌ दुरदर्शिता के अभाव के कारण दूसरों के वच्य में 
सरलता से श्रा सकती हैं और इसके कारण स्त्रियों का पतन तो होता ही 
है, साथ ही समाज-जीवन के भी दूषित होने की सम्भावना रहती है।* 

इन्हीं श्राधारों पर स्त्रियों की परतन्त्रता का धर्मंज्ञास्त्रों ने आग्रह किया है।' 

याज्ञवल्क्यस्मृति में स्त्रियों की परतन्त्रता का स्पष्ट कारण देते हुए कहा है,. 
“बाल्यकाल में पिता कन्या की रक्षा करे और बढ़ने पर पति तथा पुत्र करे।. 
इनके अभाव में जाति-बान्धव रक्षा करें। स्त्रियों को स्वातन्व्य कभी नहीं कहा 

है। यदि स्त्री बिना पति के हो तो पिता, पुत्र, भ्राता, सास, ससुर अथवा 
माता उसकी देखभाल करे अन्यथा स्री पतित होती है ।?”१० मनु ने भी ऐसा ही 
कहा है।?" क्री की परतन्त्रता के उपरोक्त कारणों के अतिरिक्त उनकी 
शारीरिक दुर्बंलंता भी एक कारण है। इसी प्रकार स्तलियों को संसार-जीवन 
के सद्भूपों से बचाने का प्रयत्न किया गया है। स्त्रियों की दूसरी निन्‍दा इस 
प्रकार की है कि स्त्रियाँ पुरुष को वश में कर लेती हैं । वे अपने हाव-भाव से 
पुरुषों को मोहित करती हैं और पुरुष उनके वश में या मूढ़ हो किकतंव्यविसृढ़: 
हो जाता है । इस प्रकार की निनन्‍दा पुरुषों को स्त्रियों के कामोपभोग से दूर करने 
के लिये है। स्कन्दपुराण में स्त्री को कुम्भीपाक नरक के समान बता कर उसकी 
योनि की तुलना अग्निकुण्ड से, नेत्र की तुलना रस्सी से (जो पकड़ कर मनुष्य 
को घसीटते हैं), स्तनों को तुलना दण्ड से (जिनके द्वारा व्यक्ति वाड़ित किया 
जाता है) की है और फिर कहा है कि स्त्री सभी प्रकार के सम्मोहन से बनी 
हुई है भर इसके द्वारा व्यक्ति नरक में गरिरता है। तभी तक मन का थेथे, 

सत्य, ज्ञान, अ्रनाकुलता है जब तक व्यक्ति स्त्री के फाँस में नहों पड़ता और 
तभी तक माता, पिता, भआ्राता और मित्र हैं, तभी तक व्यक्ति में लज्जा, भय,. 
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आचार का पालन रहता है ।१* इसमें स्त्रियों की निन्‍दा करते की: भावना 
नहीं पुरुष की दुर्बलता की निन्‍दा का तथा उन्हें स्त्रीलिप्सा से बचाने का 
भाव है | जैमिनी के भाव को स्पष्ट करते हुए शबर कहता है, “निन्‍्य को 
निन्‍्दा में निन्‍्दा करने का हेतु नही है जो निन्द्रित है। उससे इतर (धर्म) की 
प्रतंंसा का भाव है जिससे जो निन्दित है उसका प्रतिषेध हो कर इतर का 
पालन हो ।/१ 3 

स्त्रियों के जीवन की व्यवस्था का विचार उनकी शिक्षा से प्रारम्भ करना 
उचित होगा । भारतीय जीवन-प्रणाली में यद्यपि स्त्रियों की उन्नति का मार्ग 
भिन्न रखा गया है परन्तु उनकी शिक्षा की भी पूरां व्यवस्था की गयी है । 
सर्वप्रथम तो स्त्री को उनके वैवाहिक जीवन की, दृष्टि से, आवश्यक शिक्षा का 
उल्लेख है । वात्स्यायन के कामसूत्र में कहा है कि कन्या ६४ कलाझों का श्रम्यास 
करे१ 5४ और फिर आगे इन ६४ कलाओों को गिनाया गया है जिन कलाओं 
की सूची पर अवलोकन करने से ज्ञात होता है कि स्त्रियों के द्वारा वेदाध्ययत न 
होने पर भी उनको विविध विषयों का ज्ञान रहा होगा । इस सूची से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि शिक्षा सम्बन्धी, गृहकार्य-सम्बन्धी, शारीरिक तथा क्रोड़ा-सम्बन्धी 
सभी ज्ञान इस सूची के अन्तर्गत आता है । फिर बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में) ५ 
'पृण्डिता? शब्द का प्रयोग, पारितनि में। ६ “उपाध्याया” और आचार्या” छाब्द का 
शिक्षक के अर्थ में प्रयोग, आइवलायन गह्मसूत्र के ऋषितर्पण में तीन महिला 
ऋषियों में नाम» । (गार्गी, मैत्रेंयी, प्रातियेयी) और इसी गह्यसृत्र में समावतंन 
संस्कार के शअ्रन्तर्गत स्त्रियों का उल्लेख यही सिद्ध करता है कि स्त्रियों को 
वेदाध्ययन के अतिरिक्त अन्य प्रकार की शिक्षा को अनुमति है । सबसे अन्त में, 
यद्यपि स्त्रियों को वेदाध्ययन वर्जित है परन्तु स्त्रियों के लिये वेदमन्त्रों के उच्चारण 
के सम्बन्ध में इतना प्रतिबन्ध नहीं है जितना छाद्दों के लिए है । स्त्रियों का विवाह-- 
संस्कार तो मन्त्रों के साथ होता ही है" परन्तु इसके साथ-साथ विवाह में स्त्रियों 
को कुछ मन्त्रों का पुनरुच्चारण करना पड़ता है?* और यज्ञों में भी ।*० 
रामायण में भी कौशल्या तथा तारा के वेदमन्त्र-जप का उल्लेख है ।*" 


यद्यपि स्त्रियों को वेदाध्ययन वर्जित है पर इसका यह श्रथ॑ नहीं कि स्त्रियों 
को घ॒र्मज्ान भौर मोक्षज्ञान (ब्रह्मशान) वर्जित है। यह बताया ही गया है कि 
स्त्रियों को धर्मं का ज्ञान हो, इसके लिए इतिहास-पुराण प्रन्थों की रचना हुई 
है ओर इनके श्रन्दर कथाओं के माध्यम से तथा अन्य सुलभ रीति से धर्मज्ञान 
दिया गया है तथा इनमें उन्हीं बातों पर विद्येष आग्रह है जो स्त्रियों और बाद़ों 
के लिए विशेष रूप से कार्यपालन के लिए बतायी हैं, यथा पातिव्नत्य ब्राह्मण- 
सेवा, तीय॑यात्रा, देवपुजा, पूतंधरम (दानादि)। मोक्ष-ज्ञान का तो भारतीय 
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विचार में प्रत्येक अधिकारी है ही यद्यपि इस मोक्ष-प्राप्ति का मार्ग प्रत्येक के 
लिए पृथक्‌ू-पृथक्‌ बताया गया है और कहा गया है कि स्वधर्मपालन से ही 
मोक्ष मिलता है। यद्यपि साधारण रीति से यह आशा अ्रवव्य है कि व्यक्ति 
धीरे-घीरे विभिन्न जन्मों में प्रगति करता हुआ मोक्ष के मार्ग पर प्रन्त तक 
पहुँचेगा परन्तु व्यक्ति को किसी भी अवस्था और स्थिति में मोक्ष का ज्ञान 
सम्भव मानता गया है। इसलिए मोक्ष का ज्ञान किसी को वर्जित नहीं है । 
इतिहास-पुराण ग्रन्थों में धमंव्याध की तथा पतित्नता स्त्री की कथा है जिन्हें 
'तपस्वी संन्‍्यासी से अधिक ब्रह्मत्ान था तथा मैत्रेयी की याज्ञवल्क्य से ब्रह्मज्ञान 
की प्रार्थना भी यही परिलक्षित करनेवाली है कि स्त्रियों को ब्रह्मज्षान वजित 
नहीं था, थद्यपि यह ब्रह्मज्ञान भी मैत्रयी को इसलिए दिया गया है कि वह 
बह्यावादिनी थी श्रर्थात्‌ उस ज्ञान की योग्य पात्र थी ।*- परन्तु याज्ञवल्क्य की 
दूसरी पत्ती कात्यायनी साधारण स्त्रियों के समान होने के कारण गृह-क्राये 
में ही रत रहती है और इसलिए उसे ब्रह्मज्ञान देने का कोई उल्लेख नहीं है। 
स्त्रियों के संन्यासिनी होने का जो वर्णंन मिलता है,*3 वह भी सिद्ध करता है 
कि उन्हें ब्रह्मतान का अधिकार है। महाभारत में सुलभा नामक एक संन्यासिनी 
की कथा है जो राजा जनक की सभा में उनके ब्रह्मज्षान की परीक्षा लेने गयी 
थी*४ और जिसने राजा जनक के सामने गहन क्लह्मज्ञान का वर्णान किया 
था । इस सबसे यह स्पष्ट हो जाता है कि स्त्रियों को ब्रह्मज्ञान-प्राप्ति का पूर्ण 
अधिकार था । 

परन्तु फिर भी स्त्रियों की ज्ञान-प्राप्ति श्रथवा आध्यात्मिक उन्नति का श्रेष्ठ 
मार्ग विवाह को ही मान कर विवाह को ही स्त्रियों का उपनयन कहा गया है । 
उपनयन-संस्कार का वर्णान करते हुए मनु कहते है,*" “स्त्रियों के लिये 
वैवाहिक विधि को ही वैदिक संस्कार (उपनयन) स्मृतियों में कहा है, पति-सेवा 
ही ग्रुरुगृह में वास है तथा गृह का कार्य ही अग्नि-परिचर्या है।” क्‍योंकि 
भारतीय विचारकों ने आध्यात्मिक उन्नति को महत्व दे कर मानसिक अथवा 
वौद्धिक ज्ञान से आ्राध्यात्मिक विकास को श्रेष्ठ माना है, अतः उनको ऐसा लगा 
कि यदि स्त्री ने केवल साधारण शिक्षामात्र ही प्राप्त की तो भी इससे यह 
पिश्चित नहीं कि स्त्री की श्राध्यात्मिक उन्नति हो ही सकेगी । परन्तु यदि स्त्री 
अपने स्वभाव के अनुकूल किसी के लिए स्वस्वापंण कर सके तो वही उसकी 
उन्नति का एकमात्र साधन हैं। भारतीय विचारकों ने विवाह को ही स्त्री का 
उपनयन इस विचार से वताया कि स्त्री के पत्तिसेवा के माध्यम से ब्रह्म तक 
जाने का (त्रह्मचर्य का) यही मार्ग है । इसी कारण उन्होंने स्त्री के लिये विवाह 
अनिवाये बताया है। महाभारत में१$ क्ुरिग मुनि को एक कन्या का वर्णन है 
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जो तप करते-करते वद्ध हो गयो और जब वह मरने लगी तो नारद मुनि ने कह 
“हें कुमारी ! जिसका विवाह-संस्कार नहीं हुआ वह कुमारी स्त्री किसी, श्रेष्ठ 
लोक को नहीं पा सकती ।” तब गालव के. पुत्र श्द्भवान ऋषि ने उससे विवाह 
किया और फिर वह स्वर्गलोक गयी । विवाह की इस अनिवायंता के कारण 
ही शास्त्रों में जितने भी स्त्री-सम्बन्धी नियम हैं, वे अधिकांशतः पत्नी के ही नियम 
हैं जिसका अर्थ यही है कि स्त्री का प्रमुख अथवा महत्वपूर्ण जीवन विवाह: 
से प्रारम्भ होता है । 
क्योकि स्त्रियों का विवाह अनिवार्य है इसलिए स्त्री को भार्या अर्थात्‌ पत्नी 
के रूप में ही प्रमुख स्थान है। पत्नी का भारतीय धर्मंशास्ष मे बहुत महत्व 
बताया गया है। ऋग्वेद में कहा है*» कि पत्नी ही घर है। महाभारत में** 
विस्तार के साथ कहा है, “ग्ृहस्थ का घर पुत्र, पीत्र, वध और नोकर-चाकरों 
के होने पर भी भार्या के बिना खाली हो जाता है। घर को घर नहीं कहा 
जाता, गृहिणी को ही लोग घर कहते हैं। गृहिणी से हीनत घर अभ्ररण्य के समान 
है ।...जिसकी पत्नी पेड़ के नीचे हो वही उसके लिए घर है तथा उसके बिना: 
महल भी निश्चित ही वन है ।” इसके अतिरिक्त पत्नी को पुरुष की अर्धाड्धिनी 
माना गया है तथा बिना पत्नी के पुरुष झाधा रहता है। अतः स्वाभाविक हो 
है कि पत्नी के बिना धर्मकत्य पूर्ण नहीं होता ।*५ काठकसंहिता का यह कहना 
है तथा तैत्तिरीयब्नाहण में भी यही कहा गया है कि३? यज्ञ के दिन जिसकी' 
पत्नी अनुपलब्ध होती है उसका आधा यज्ञ नष्ट हो जाता है। यज्ञ के अतिरिक्त. 
अन्य ध्मंकझत्यों के विषय में मनु का कहना है, “गर्भ धारण करने के लिए 
ल्लियों की और सन्तान उत्पन्न करने के लिए पुरुषों की सृष्टि की गयी है। 
इस कारण वेद में कहा है कि साधारण घममम पत्नी के सहित करने चाहिए |” 
इस प्रकार पत्नी के बिना पुरुष को धमकृत्य करना सम्भव नहीं और पुरुष. 
द्वारा किये धर्मकृत्य का आधा भाग स्त्रियों को मिलता है परन्तु स्त्री के लिए. 
पृथक कोई घधममं नहीं है। उनका धर्म एकमात्र पति-सेवा हो है। श्त्रिस्मृति में: 
स्त्रियों के लिए जप, तप, तीथ॑यात्रा, मन्त्र-सिद्धि, संन्यास और देवपूजा 
तथा ब्रतों को मना करने के परचात्‌ कहा है कि३* “यदि स्त्री को तीर्थस्नान 
- की इच्छा हो तो वह पति के चरणों को धो कर विये ।” शह्लुस्मृति का कथन 
है, “क़त, उपवास तथा नाना प्रकार के धर्म से नहीं परन्तु पति-सेवा से स्त्री 
स्वर प्राप्त करती है ।?३३ पति-सेवा के सम्बन्ध में धर्मंशास्त्रों में जो वर्णन 
है ओर आग्रह है वह इतने विस्तार से है और इत्तना सर्वज्ञात है कि उसके 
यहाँ वर्णुत करने की कोई श्रावश्यकता नहीं। सीता (जिसने दूसरे व्यक्ति के 
 आंधीन रहने पर तथा वन में निर्वासित कर दिये जाने पर भी पति के प्रतिकूल 
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मन में विचार नहीं धारण किया), साविन्नी (जिसने पति को मृत्यु से बचाया), 
अनसूया, अरुत्धती, लोपामुद्रा (जिन्होंने क्रमशः अन्रि, व्सिष्ठ और अगस्त्य को 
पत्नी के रूप में उनके तपोमय जीवन में सदैव साथ दिया), गान्धारी (जो पत्ति 
के अन्धे होने पर स्वयं भी आँखों में पट्टी वाँधे रही) तथा अन्य बहुत-सी ऐसी 
स्त्रियों के उदाहरण इतिहास-पुराण ग्रन्थों में पातिन्नत्य की महत्ता बताने के 
लिए दिये गये हैं । सम्पूर्ण समाज के लिए नहीं अ्रपितु जिसके प्रति प्रेम है उसी 
के लिए समपंण की पात्रता स्त्री में होने के कारण पति को परमेश्वर समभ 
'कर उसमें लीन हो कर परत्रह्म में ही स्त्री लीन होती है, यह धर्मशा्रं का मत 
है और इस कारण यह उनके मीक्ष-प्राप्ति अथवा स्वगं-प्राप्ति का साधन है। 
पातिब्रत्य का केवल इतना ही वर्णन नहीं है कि स्त्री पति के साथ मघुर 
व्यवहार करे, उसकी सेवा करे तथा उसके श्रतिरिक्त अन्य किसी का मन में भी 
विचार न करे । इससे भी भागे बढ़ कर यह माना ग्रया है कि विवाहित 
अवस्था में पति की मृत्यु हो जाने पर सबसे श्रेष्ठ तो यह है कि स्त्री पति के 
साथ लीन हो जाये । पराशरस्मृति में3४ लिखा है, “पति की मृत्यु होने पर जो 
नारी ब्रह्मचय में स्थिर रहती है (विधवा होने पर विवाह नहीं करती) वह 
(नेष्ठिक) ब्रह्मचारियों के समान स्व प्राप्त करती है। जो स्त्री पत्ति के सज्भ 
अनुगमन करती है (सती होती है। वह मनुष्य के साढ़े तीन करोड़ लोम के समान 
उतने ही वर्ष तक स्वर्ग में निवास करती है ।”” गरुड़पुराण में सती की महिमा 
दी हुई है कि २५ “नारी यदि पति के साथ शरीर का दहन करती है तो अग्नि 
उसके शरीर को जलाता है और उसकी आत्मा को पीड़ा नहीं देता । जिस प्रकार 
अग्नि में घींकी हुई घातुओं का मल नष्ट हो जाता है, उसी प्रकार नारी 
अमृत-समान अग्नि सें अपने पाप नष्ट करती हैं। जिस प्रकार सत्यवान, 
बरंशील और छुद्ध व्यक्ति दिव्य प्रमाणों में तपे हुए लोहे के पिण्ड से भी नहीं 
जलता है, उसी प्रकार यह पति के साथ जलती नहीं है श्रपितु उसकी आत्मा 
पति (पुरुष-हप में ब्रह्म) के साथ एकत्व प्राप्त करती हैं ।” भारतीय धर्मशास्त्रों 
में यद्यपि आत्महत्या की बहुत निन्‍दा की गयी है क्योंकि यह परमात्मा के वनाये 
“गये जीवन के विरुद्ध पाप है,३६ परन्तु फिर भी धर्मकार्य के रूप में आत्महत्या की 
अनुमति है। महापातकों (ब्रह्महत्या, शुरुपत्नीगमन, मदिरापान, चोरी और 
'इन पापों की करनेवालों से सहवास) के प्रायदिचत्त में जो विविध प्रकार के 
नियम हैं उनका पालन करने पर मनुष्य की भृत्यु निश्चित है श्रर्थात्‌ उनमें 
प्रायद्चित्तस्वरूप एक प्रकार से आत्महत्या ही होती है। तीथ॑स्थानों पर भी 
(जैसे प्रयाग, सरस्वती, काशी आदि) श्ात्महत्या बतायी गयी है ।३४ घम-भावना 
से प्रेरित हो कर आत्महत्या का अर्थ है परमात्मा में अपने को लीन करने की 
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भावना से श्रपना समपंण | क्षत्रिय को भी रणा में लड़ते-लड़ते मर जाना 
इसीलिए श्रेष्ठ है ।3$ इसी प्रकार सती का भी अपने पति के साथ अपने शरीर 
का दहन स्वयं को लीन करने की भावना से प्ररित है और इस कारण साधारण 
आत्महत्या के अन्तगंत नहीं माना गया है । सती होने के पीछे यह भाव है 
कि स्त्री सांसारिक जीवन से ऊपर उठ कर अपने धरम के लिए समर्पण करने 
को प्रस्तुत होती है। परन्तु धर्मझास्त्रों का स्त्री से ही आग्रह है कि वह पति के 
साथ शरीर-दाह करे, अर्थात्‌ यद्यपि सती-प्रथा को श्रेष्ठ माना है परन्तु संती 
होना स्त्री की स्वेच्छा पर निर्भर है। स्त्री को बलपूर्वक पति के साथ जलने 
को बाध्य करना नहीं कहा गया है क्योंकि यदि व्यक्ति धामिक भावना से 
शरीर-त्याग करता है तो वह भावना स्वयंस्फूर्ति से उत्पन्च होनी चाहिए, 
वलपु्वंक नहीं । वैसा ही धर्म-कार्य व्यक्ति की उन्तति करनेवाला भी है | परन्तु 
दूसरे व्यक्ति द्वारा बलपुर्वक कराया गया शरीर त्याग किसी को लाभदायक 
नहीं हो सकता । परन्तु यह धरश्ंशास्त्रों ने प्रच्छन्‍्त रूप से स्वीकार किया हैं कि 
जिस प्रकार धर्मंभावना से दरीर का त्याग करनेवाले बिरले ही होंगे, इसी 
प्रकार स्त्रियों में भी बिरली हो अपने शरीर को जलानेवाली होंगी (जैसे 
महाभारत में माद्दरी का तथा वसुदेव और श्रीकृष्ण की कुछ पत्नियों का 
सहमरण २९) | अतः धर्मंशास्त्रों ने दूसरे अवलम्बत के रूप में, प्रमुख रीति से 
विधवा के पुनविवाह का निषेध किया है। इस कारण विधवा-विवाह न करने 
के नियम ही धर्मशास्त्रों में अधिक प्रमुखता के साथ बताये गये हैं। ऊपर 
पराशरस्मृति के उद्धरण से भी यही' सिद्ध होता है। उक्त स्मृति में सबसे प्रथम 
तो विधवा-विवाह का निषेध स्वसाधारण नियम के रूप में बताया है और 
फिर कहा है कि इससे भी अच्छा तो यह है कि पति के मरने पर पत्नी सती 
हो जाये [४० 

त्ली की पात्रता के अनुकूल उन्हें गृहक्रायं भी बताया गया है जिसके 
अन्तर्गत घर का आय-व्यय देखना भी सम्मिलित है। मनु का कहना है, “म्त्री 
को सदा प्रसन्नचित्त, घर के कामों में कुशल, घर के बर्तनों आदि को पूर्ण स्वच्छ 
रखनेवाली तथा सोच-समझकर व्यय करनेवाली होना चाहिये”, तथा आगे पुरुपों 
को श्रादेश दिया गया है कि वे स्त्रियों को “घन की देखभाल में, उसके व्यय में, 
धर की शुद्धि में, धर्मकायों में, भोजन की व्यवस्था में तथा घर में वस्तुओं की 
देखभाल में लगायें |?** इसका अर्थ यह है कि घर की समस्त सम्पति स्त्रियों 
के ही हाथ में रखने का विधान था। विष्णुधर्मसूत्र में कहा गया है, १ “अब 
पत्लियों के कतंव्य बताये जाते हैं । उन्हें वही न्ञत करना चाहिए जो उनके पति 
करते हैं। उन्हें सास-इवसुर, अन्य गुरुजन, देवता तथा अतिथियों का सम्मान 
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करना चाहिए तथा घर को सुव्यवस्थित रखना चाहिए, उन्हें अपव्ययी नहीं होना 
चाहिए, वस्तुओं को सुरक्षित रखना चाहिए, तथा जादु-ठोने में रुचि नहीं रखनी 
चाहिए और पवित्र व्यवहार रहना चाहिए ॥” वनपर्व में द्रौपदी-सत्यभामा संवाद 
में स्त्रियों के पति और घर-सम्बन्धी इसी प्रकार के कतंव्य बहुत विस्तार के साथ 
बताये गये हैं |४ ४ 

गृहिणी का दिन-भर का कार्यक्रम विस्तार के साथ व्यासस्मृति में दिया है 
और वहाँ पर स्त्री के गुण भी वर्णित हैं ।5० “स्त्री पति के पहले उठ कर और 
देह-शुद्धि (स्तान) कर शैया आदि को उठा कर और भाड़ से तथा लीपने से घर 
की शुद्धता कर अग्नि जला कर चौके आदि को छुद्ध करे तथा गरम जल से बर्तन 
धो कर उनको यथास्थान रखे और जो जोड़े के बर्तन हैं ( भ्र्थात्‌ एक साथ में 
काम आनेवाले ) उन्हें कभी अलग न रखे । घड़ों को धो कर उसमें जल भर कर 
रख दे | अन्य वतेनों को बाहर स्वच्छ कर [ अर्थात्‌ ध्वूप में रख कर ) चृल्हे को 
मिट्टी से लीप कर उसमें अग्नि जला दे। पूर्वाह्न का काम कर गुरुजनों का 
अभिवादन करे ओर उतन्तमें पति, पिता, भाई, मामा, वान्चओों के दिये वस्त्र, 
अलड्ूर और रत्न आदि ग्रहण करे | वह मन, वाणी झौर कम से शुद्ध रहे, पति 
के आदेशों का पालन करनेवाली रहे, (शरीर और मन से) स्वच्छ रहे, (पति के) 
मित्र के समान कम करे तथा आदेश किये हुए कार्यों में भायां पति की दासीवत्‌ 
रहे । फिर अन्न बना कर पति को निवेदन करे | वेश्वदेव होने के परचात्‌ जिन्हें 
भोजन करना है उन्हें भोजन कराये, फिर पति को और पति की श्राज्ञा से स्वयं 
भोजन करे । भोजन कर शेष समय आय-व्यय का विचार करे। इस प्रकार 
प्रतिदिन साय॑ ओर प्रातः घर की शुद्धि कर और भोजन की व्यवस्था कर साध्वी, 
पति को प्रेम से भोजन कराये | स्वयं भरत्यन्त तृप्ति के साथ भोजन न कर (अधिक 
न खाये) तथा घर की व्यवस्था कर सुन्दर शोया बिछा कर फिर पति की परिचर्या 
करे । पति के सो जाने पर उसके समीप उसका ध्यान कर सोये । कभी नद्न प्रमत्त 
न हो, निष्काम तथा जितेन्द्रिय रहे । न ऊंचे स्वर से बोले, न कठोर बोले, न पति 
को अ्रप्रिय (लगनेवाली) वाणी वोले । न किसी के साथ विवाद करे, न व्यर्थ की 
वकवास करे, न अधिक व्यय करे, न धर्म-प्र॑ का विरोध करनेवाली हो, प्रमाद 
(अ्सावधानी श्रथवा चिन्ताहीनता), उन्माद, रोष, ईर्ष्या, घोखा देना, अधिक मान 
करना, कठोरता, हिंसा, विद्वेप, अधिक भ्रहुद्धार, धुतंता, नास्तिकता, झगड़ा, 
चोरी, धमण्ड, इत सबको साध्वी छोड़ दे । इस प्रकार पति को परम देवता 
मान कर उसकी परिचर्या करती हुईं इस लोक में यक्ष और परलोक में उसकी 
सायुज्यता प्राप्त करती है ।” इस उद्धरण में स्त्री के श्रावव्यक गुण, गृहिणी के 
नाते उसके कत्तंव्य तथा उसका देनिक कार्यक्रम दिया हुआ है। इससे यह भी 
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स्पष्ट होता हैं कि स्त्री के लिए घोर तपपूर्ण जीवन का विधान था जिसमें 
परिवार के लिए और विशेष रूप से पति के लिए सब कुछ समपंण कर देने का 
आदेश था । 

क्योंकि स्त्रियों को सम्पूर्ण जीवन किसी-त-किसी पुरुष के अ्रधीन रह कर 
व्यतीत करना है--वाल्यकाल में पिता के अ्रधोन और यौवन में पति के तथा 
वृद्धावस्था में पुत्र के अघीत रहना-अश्रतः स्त्रियों के पोषण का उत्तरदायित्व भी 
पुरुषों पर ही है । यह तो ऊपर के उद्धरणों में बता ही दिया गया है कि स्त्रियों 
को वस्त्र-प्रभूषण आदि से सन्तुप्ट रखना है परत्तु इसके साथ-साथ स्त्रियों के 
पालन का भी आग्रह किया गया है। मनुस्मृति में कहा है*० “देवताश्रों के देने 
प्र पति को पत्नी मिलती है, वह स्वयं इच्छा से उसे नहीं पाता । अतः देवताओं. 
का प्रिय करने के लिए वह उस साध्वी का नित्य पोषण करें ।” यह भी कहा 
है*< “कार्यशील व्यक्ति भार्या की जीविका का विधान कर बाहर जाये क्योंकि 
मर्यादा में स्थित स्त्रियाँ भी जीविका का उपाय न रहने पर दुषित हो जाती हैं । 
याज्ञवल्वय का कहना है कि यदि पुरुष दुसरा विवाह कर ले तो पहली स्त्री को 
भी घर में रख कर वस्त्र-मोजन देना चाहिए नहीं वो बहुत पाप होगा ।** पालन 
तो पुरुष को उस स्त्री का भी करना आवश्यक है जो पत्ित हो श्रर्थात्‌ जो 
महापातकी होने पर भो प्रायश्चित्त न करे, यद्यपि यह अवश्य है कि उसके . 
बहिष्कार के लिए उसे घर से बाहर रखना चाहिए। याज्ञवल्क््य ने पहले विनः़ 
प्रायदिचत्त किये हुए महापातकी व्यक्तियों के बहिष्कार की विधि बता कर कि 
उसे भृत्त के समान मान कर उसका एक दिन तक सूतक मना लेना चाहिए, फिर 
स्त्रियों के लिए कहा है कि “पतित स्त्रियों के लिए भी यही विधि कही गयी है, 
परन्तु उन्हें गृह के समीप वास दे कर उन्हें अन्न, निवास आ्रादि का संरक्षण देनः 
चाहिए ।?”“० मनुस्मृति में भी स्त्रियों के लिए उपरोक्त विधि बतायी गयी. 
है ।५१ इसके अतिरिक्त स्त्रियों के सम्बन्ध में एक और विद्येष आग्रह यह है कि: 
स्त्रियों का यथासम्भव त्याग नहीं करना चाहिए। साध्वी स्त्रियों के छोड़ने पर, 
पुरुषों को दण्ड देने का नियम मनुस्मृति में१* तथा पुरुषों द्वारा त्यक्त स्त्रियों का. 
भररा-पोषण उनके पूर्व श्रप्निभावकों द्वारा कराने का नियम याज्ञवल्वयस्मृति झें . 
बताया गया है ।४३ 

सबसे आाइचये की बात यह है कि भारतीय समाज-व्यवस्था में दुषित' 
स्त्रियों को भी छोड़ने का विधान नहीं है । यह तो अवश्य है कि स्त्रियों के लिए : 
पातिक्नत्य का श्षाग्रह है परन्तु दुसरी श्रोर पुरुषों से भी यह श्राग्नह है कि यदि.. 
स्त्रयाँ किसी कारण से दुषित हो जायें तो उनका यथासम्भव त्याग नहीं. करना : 
चाहिए । सर्वप्रथम तो यह कहा गया है कि यदि स्त्री से कोई पाप हो-जाऊे: 

११ 
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अथवा यदि वह भूल कर बैठे तो चह रजोदर्शन से शुद्ध हो जाती है। याज्ञवल्वय 
का कथन है “स्त्रियों को सोम देवता ने छुद्धि दी है, गन्धर्वों ने शुभ वाणी दी 
है तथा अग्नि ने सव कुछ पचाने की शक्ति (स्वमेधत्व) दी है। अतः स्त्रियों में 
सव आकर जुद्ध हो जाते हैं तथा स्त्री से व्यभिचार हो जाता हो तो वह 
ऋतुकाल से शुद्ध हो जाती है ।”“४ मनुस्मृति में उसे स्पष्ट किया है कि मन से 
दुषित नारी रजोदर्शन से शुद्ध होती है अर्थात जो स्त्री फिसल चुकी है वह भी 
रजोदर्शन से शुद्ध हो जाती है ।५० दूसरे, जिस स्त्री पर बलात्कार हुआ हो, 
उसे तो किसी प्रकार त्यागना नहीं बताया गया है। पराशरस्मृति में कहा गया 
है “जैसी पृथिवी है (अबला, असहाय, और मिर्दोप) वेसी ही स्त्री है। इस कारण 
उसको दोष नहीं देना चाहिए। वबन्दी बना कर, पकड़ कर, मार कर, बाँध कर 
अथवा! भय से जो स्त्री भोगी गयी हो, वह साम्तपनक्ृच्छ से शु द्ध होती है, ऐसा 
पराशर ने कहा है । जो पापकरमियों द्वारा, इच्छा व करती हुई नारी भोगी गयी 
हो वह प्राजापत्य ( प्रायश्चित ) से तथा ऋतुकाल (मासिक धर्म) से शुद्ध होती 
है (५६ पअत्रिस्मृति में तो यह नियम विस्तार के साथ दिये गये हैं"० “स्त्रियों 
को और रोगियों को शोच का विचार नहीं करना है (ग्रर्थात वे सदा शुद्ध हैं), 
स्‍त्री जारपने से दूषित नहीं होती वया ब्राह्मण वेदिक कर्म करने से दूषित नहीं 
होते (नदी आदि) जल, सूत्र ओर विष्टा पड़ने से दूषित नहीं होती तथा धर्मक्ृत्य 
के लिए जलनेवाली अग्नि दूषित नहों होती । पहले स्त्रियों को सोम, गन्धव॑ 
और अग्नि ने भोगा है तत्यश्चात मनुष्य उसका भोग करते हैं अतः वह कभी 
दूषित नहीं होती । यदि असवण गर्भ स्त्रियों की योनि में पड़े तो वह स्त्री तव तक 
अशुद्ध है जब तक वह गर्भ त्याग न करे (सन्‍्तान हो जाये) और उससे (गर्भ से) 
विपुक्त होने पर दुःख-निवृत्ति होने के पश्चात जब रजोदर्शन हो जाये 
तब वह नारी शुद्ध सोने के समान शुद्ध हो जाती है। स्वयं कष्टपुरां 
अवस्था में होने पर अबबा ताड़ित होने परं अयत्रा बल से अ्रथवा चोरी 
से जो नारी भोगी गयी है वह दृषित स्त्रो त्याग करने के योग्य नहीं है 
क्योंकि उसकी इच्छा इस कार्य के लिए नहों थी और ऋतुकाल आने पर बह 
शुद्ध हो जातो है । जो स्त्री पापी म्जेच्छों ढवरा भोगी गयी हो वह प्राज पत्प से 
और ऋतुकाल से छुद्ध होती है। जो बल से पक्रढ़ ली गयी हो अथवा स्वयं 
गयी हो अथव्रा दुसरे से प्रेरित हो कर गयो हुई जो नारी भोग की गयी है वह 
भी प्ाजापत्य से शुद्ध होतो है।” अग्िवुराण में भो यही कहा है ॥४< संक्षेप 
में यदि स्त्री पर-पुरुष से दृषित्र हो चाहे स्तरेच्छा से अ्यवा चलात्कार से तो उसका 
त्याय नहों करता चाहिए क्योंकि स्त्री रजोदर्शर से अयबवा गर्भधारण की 
झवस्वा में गर्भ के वाहर निहन आने पर बुद्द हो जाती है परन्तु स्वयं इच्छा 
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से दृषित स्त्री को पृथक्‌ स्थात पर दण्डस्वरूप रख कर उससे प्रायश्चित्त करा 
लेना चाहिए । प्रायश्चित्त का ऐसा विधान मनु, याज्ञवल्क्य तथा व्यास स्मृतियों 
में भी है।* इस नियम में एक ओर तो स्त्री की शुद्धि का भी विधान है 
परन्तु दूसरी ओर उसकी शारीरिक असहायता का ध्यांन रखते हुए उसे त्याग 
न करने का भी आदेश है। स्त्री का त्याग कुछ विशेष अवस्थाओं में ही बतलाया 
गया है (विवाह-प्रकरण देखिए आगे) जब वह पति-हत्या, भ्रूराहत्या, तथा 
श्रत्य महापातक करे अथवा यदि वह नीच वर्णा के पुरुषों से संसर्ग करे । 

पत्नी का त्याग न करने तथा उसको पोषण करने के अतिरिक्त जहाँ तक 
झ्लियों को आथिक सुरक्षा का प्रश्न है भारतीय समाज-व्यवस्थापकों ने इसके लिए 
भी विस्तृत नियम बनाये हैं | याज्ञवल्वय का कहना है*? कि यदि व्यक्ति अपनी 
अच्छी गृहिणी को छोड़ दे तो उससे उस पत्नी को सम्पत्ति का तिहाई भाग 
अथवा सम्पत्ति न होने पर भरण-पोषण दिलाना चाहिए। पत्नी के अतिरिक्त 
माता का भी पोषण बताया गया है। मनु ने कहा है*! कि जो व्यक्ति अपने 
माता, पिता, पत्नी आदि का भरण-पोषण नहीं करता है, यदि वह पतित न हो, 
तो उस पर ६०० पण दण्ड होना चाहिए। आपस्तम्ब तथा वसिष्ठधमंसूत्रों का 
कथन है* * कि यदि माता पतित हो तो भी उसका पालन करना चाहिए । यह 
भी नियम है ( जो बताया ही गया है ) कि घर की स्त्रियों की भोजन करा कर 
ही गृहस्वामी और गृहस्वामिनी को भोजन करना चाहिए ।६३ नपुंसक, पतित, 
असाध्य, रोगी, अन्धा, पागल, घूर्ख आदि जिन्हें सम्पत्ति का भाग नहीं मिलता, 
उनकी स्त्रियों और कन्याओ्रों के पालन का तथा कन्याओं के विवाह की भी 
व्यवस्था का भार उसके ऊपर है जिन्हें सम्पत्ति का भाग मिलता है ।१ ४ 

इस सबके बाद भी स्त्रियों के लिए. धन की व्यवस्था है। याज्ववल्क्य का 
कहना है + “यदि व्यक्ति समाव भाग वितरण करे तो जिन स्त्रियों को पति 
ने अथवा इवसुर ने स्त्री-धन नहीं दिया है उनको भी समान अ्रंश देना चाहिए” 
अर्थात पत्नी को भी सम्पत्ति के अन्दर समान भाग मिलने का नियम है यदि 
स्‍त्री के पास स्वयं का स्लरी-धन न हो | परन्तु स््री के पास स्वतन्त्र स्री-धन का 
भी नियम है जिसके ऊपर, आपत्तिकाल छोड़ कर, केवल स्त्री को ही पूर्ण ग्रधिकार 
है और जिसका उत्तराधिकार कन्याश्रों को है। मनुस्मृति, याज्ञवल्क्यस्मृति तथा 
कीटिलीय अभथ॑ंशास््र के व्यवहार-अंचों में यह नियम अधिक विस्तार के साथ दिये गये 
हैं। मनुस्प्रति में कहा है*$ “माता की मृत्यु पर उसका धन सब भाई-बहिन समान 
भाग करके बांट लें । यदि इन कन्याओओं के भी कन्याएँ हों तो उनको भी यथोचित 
मातामही के घन में से प्रीतियृवंक देना चाहिए । स्त्री-धन छः प्रकार का होता 
हैं“? अध्याग्ति ( विवाह के समय अ्रग्नि के सम्मुख जो स्त्री को दिया जाता 
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समय दिया गया घन ) ३. प्रीतिदत्त ( विवाह के परचात जो धन इवसुर तथा 
सास की चरण-पूजा करने पर उनसे प्राप्त होता है ), ४. अन्वाधेय ( विवाह के 
(प्रनन्‍्तर) पति और पिता के घर के बाद में जो कुछ कभी भी प्राप्त हो रस्म के 
रूप में ), ५. पति ने जो प्रीति से दिया हो, ६. माता-पिता, भाई इत्यादि ने 
जो दिया है। पति के जीवित रहते हुए स्त्री के मरने पर यह घन सन्‍्तान का 
होता है परन्तु ब्राह्म, देव, आर्ष, प्राजापत्य और गान्धर्व॑विवाहों में स्त्री के 
निःसन्तान मर जाने पर घन पति का होता है तथा आयुर, राक्षस और पेशाच 
विवाहों में विवाहित स्त्री का धन स्त्रियों के निःसन्तान मर जाने पर उसके 
माता-पिता का होता है । कोई स्त्री कुटुम्ब के अन्दर रहने पर उस कुटुम्ब का 
घन तथा अभ्रपना भी घन बिना अपने पति की आज्ञा के व्यय न कर सकेगी । 
पति के जीते हुए जो अलद्धार स्त्रियों ने पहन लिए हो (प्रर्थात्‌ जो स्त्री-धन हो, 
उन्हें (पति के) दायभाग के उत्तराधिकारी नहीं ले सकते और यदि वे लेंगे तो 
वे पतित होंगे । इसके अतिरिक्त यह भी कहा है*० कन्याग्रों (अविवाहित बहनों) 
के लिए भाई अपने-अपने अंश में से पृथक-पृथक चौथाई भाग न देने पर पतित 
होते हैं” तथा “जैसे पुत्र स्वयं की आत्मा ही ( दूसरे रूप में ) है उसी प्रकार 
कन्या भी पुत्र के समान है । तब अपने स्वयं की आत्मा के रहते हुए दूसरा व्यक्ति 
धन किस प्रकार ले.सकता है । माता को विवाहु के समय जो धन मिला है 
वह धन कुमारी कन्याओं का होता है।” राजा से भी मनुस्मृति में यह कहा 
गया है* * बाँक, पुतरहीन, कुलहीन, पतितन्नता, विधवा श्रौर रोगिणी स्त्रियों 
के घन की रक्षा राजा करे । जो उसके जीवित रहते ही उनके वान्धव धन हर. 
लें तो धामिक राजा उन्हें चोर मान कर तदनुसार दण्ड दें । याज्ञवल्क्यस्मृति 
में यही नियम है, परन्तु साथ-साथ में यह भी कहा है कि “दूसरा विवाह 
करने पर स्त्री को, यदि उसे स्त्री-घन नहीं मिला है तो, दूसरे विवाह में जितना 
घन व्यय हुआ उतना घन मिलना चाहिए और यदि स्त्री-घधन मिल चुका हो तो 
विवाह के भ्राघे व्यय के बरावर धन उस स्त्री को मिलना चाहिए ।””*९$ कौटिल्य 
के दिये हुए स्त्री-धचन के नियम भी इसी प्रकार हैं। स्त्री-धन के सम्बन्ध में 
ऊपर दिये गये तथा अन्य नियमों का यदि व्यवस्थित रूप से वर्णांन किया जाये 
तो उसके अनुसार स्त्री को कहीं से भी जो सम्पत्ति प्राप्त हो वह स्त्री-धन है। 
वह स्त्रीघन पति के जीवित रहने पर पति की श्राज्ञानुसार ही व्यय कर 
सकती है ( क्योंकि स्त्री को पति की आज्ञानुसार रहना चाहिए ) शौर विशेष 
आपत्तियों में श्रववा धर्मकाय॑ के लिए पति भी उसे व्यय कर सकता है जिस 
स्थिति में पति के लिए उस घन को लौटाना आवश्यक नहीं है?१ यद्यपि 


है ) २. अध्यावाहनिक (स्त्री जब पिता के घर से पति के घर झआाती है उस 
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श्रन्य प्रकार से व्यय करने पर वह धन स्त्री को लौटाना पड़ेगा। पति को 
सत्य के पश्चात विधवा उस घन का पूर्ण उपभोग कर सकती हैं 
तथा पति की जीवित अवस्था में भी यदि वह प्रवास के लिए बिना 
व्यवस्था किये चला गया है तो भी पत्नी वह धत स्वयं के तथा पुत्रादिकों 
के भरण-पोषण के लिए व्यय कर सकती है ।** विधवा के धव को कोई न 
ले यह आदेश है तथा राजा उसके घन की रक्षा करे और धन लेनेवाले को 
चोर के समान दण्ड दे | यदि र्री के पास स्री-धन के रूप में कोई धन नहीं है 
तो पति की सम्पत्ति में उसे समान भाग मिलता चाहिये ॥७३ पिता की सम्पत्ति 
का बेटवारा करनेवाले भाइयों के लिये आवश्यक है कि वह कुमारी बहनों के 
लिये अपनी सम्पत्ति का चतुर्थात्ञ दें तथा जिन भाइयों को अयोग्यता के कारण 
सम्पत्ति का भाग नहीं मिला है उनकी खस्तलियों और कन्याओं का पोषण करें तथा 
कत्याओं का विवाह करें । पति के जीवित रहते हुए स्त्री को मृत्यु होने पर स्त्री 
के उत्तराधिकारी उसके सभी पुत्र और पुत्रियाँ हैं परन्तु वह धन प्रथमतः कुमारी 
कन्याओ्ों को मिलना चाहिये श्रौर यदि कोई कन्या कुमारी न हो तो वह धन शेष 
कन्याओ को मिले। गौतम का कहना है*४ स्त्री-धन कन्याग्रों का है, जो 
अविवाहित तथा अप्रतिष्ठित हैं ( निर्वाह नहीं कर सकती है ) । याज्ञवल्क्य ने 
कहा है?» कि ऋण से शेष बचे हुए माता के घन को पुत्रिर्या बॉँट ले और 
उनके न होने पर पुत्र । वसिष्ठधमंसूत्र में भी" यही कहा है तथा भनु सें भी 
एक स्थल पर यही है। स्त्री-धन के सम्बन्ध में एक और भी नियम है कि यदि 
कुटुम्त के लिये पति-पुत्र ने ऋण नहीं लिया हो तो उसे स्त्री न चुकामे और इसी 
प्रकार कुटुम्ब के कार्य के अतिरिक्त स्त्री के द्वारा लिये गये ऋण के प्रति पुत्र 
उत्तरदायी नहीं है ।?3 इस प्रकार समाज-व्यवस्थापकों ने स्त्रियों के निर्वाह की 
पूर्ण व्यवस्था की हैं। कन्या को सम्पत्ति का भाग देने का अवश्य कोई नियम 
नहीं है परन्तु अविवाहित बहनों के लिये ( अर्थात उनके विवाह के लिये ) प्रत्येक 
भाई झपने अंश से चौथाई भाग पृथक्‌ कर दे यह नियम अवश्य है। स्त्रियों की 
धन को व्यवस्था के अतिरिक्‍त स्त्रियों से कर लेना भी राज्य के लिये मना है । 
आपस्तस्व धर्मंसत्र में कहा है “अकर: थोत्रिय: । सर्वेवर्णानां च॒ स्त्रियां: [77१५ 
स्त्रियों को अन्य भी सुविधाएँ थीं। स्त्रियों को सम्माननीय मानने के 
कारण तथा स्त्रियों की सुविधा का ध्यान कर स्त्रियों को उन व्यक्तियों के अन्तगंत 
रखा गया है ?* जिन्हें पहले मार्ग दिया जायेगा तथा स्त्रियों को विष्णुधमंसृत्र 
में? तथा अन्य स्थानों पर पुरुषों का आधा प्रायश्चित बताया है। 
स्त्रियों की शारीरिक असमंथता का ही ध्यान रख कर स्त्रियों का वध 
अत्यन्त निन्दतीय माना गया है। शतपथ ब्राह्मण में स्त्री-वध वर्णित है [६१ 
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मनु ने यह व्यवहार ( कानूत ) का नियम बताया है कि राजा स्त्री-घाती का वध 
करे तथा स्त्री-वध का महत्व बताने के लिये यह भी कहा है कि यदि “बालक 
के हत्यारे, कृतष्न, शरणागत की अ्रथवा स्त्री की हत्या करनेवाले धर्म से विशुद्ध 
भी हो जायें श्रर्थात्‌ प्रायश्चित कर लें, तो भी इनके साथ संस न किया 
जाये । प्रत्रिस्मृति में स्त्री-हत्या का वड़ा कड़ा प्रायश्चित्त बताया गया हैँ ।३ 
रामायरा में भी जब विद्यवामित्र राम से ताड़का के वध का आग्रह करते हैँ तो 
वह यह स्वीकार करते हैं कि स्त्री-वघ करना बुरा है फिर भी लोक-कल्याण के 
लिये ऐसा करने को कहते हैं “तुम स्त्री-हत्या का विचार करके उसे मारने से 
मुह मत मोड़ना क्योंकि चारों वर्णों की प्रजा का हित करने के उह्द श्य से क्षत्रिय 
के लिये ऐसा करना आवश्यक हो जाता है। सुना जाता है पूर्व काल में, विरोचन 
की पुत्री मन्थरा सारी पृथ्वी का नाश कर डालना चाहती है, यह जान कर 
इन्द्र ने उसे मौत के घाट उतार दिया | और भी बहुत से क्षत्रिय महात्माओं ने 
पापाचारिणी स्त्रियों का वध किया है ।””*४ बायुपुराण में बताया है कि भृमु 
मुनि की पत्नी अर्थात्‌ दानवों के ग्रुरु शुक्राचा्य की माता की शरण में देवताओं 
से हार कर दानव पहुँचे उस समय उनका ( शुक्राचायं॑ की माता का ) सिर 
विष्णु ने सुदर्शन चक्र से काट डाला। उस समय भृगु ऋषि ने विष्णु को श्राप 
दिया कि “धर्म की महत्ता को भली भाँति जानते हुए भी तुमने एक अबला 
की हत्या की । प्रत: तुम सात बार मनुष्य लोक में जन्म लोगे ।??*० 

स्‍त्री का सबसे अधिक सम्मान धर्मंशास्त्रों में माता के रूप में है। 
आपस्तम्बधमंसूत्र का कहना है कि “भाता पुत्र का बार-बार काम करती है 
इसलिये उसकी नित्य सुश्रुषा करनी चाहिये चाहे वह पतित ही हो ।””*६ बसिष्ठ 
का कथन है कि “पुत्र के लिये, माता कभी पतित नहीं होती ।??*<४ मनु तथा 
वसिष्ठ: *< का कहना है कि दस उपाध्यायों से आाचाय॑, सौ शआ्राचार्यो से पिता, 
झौर एक सहस्र॒पिताओ्रं से माता गौरव में अ्रधिक है । अन्रि का कहना है “वेद 
से बड़ा कोई शास्त्र नहीं है। माता से बड़ा कोई गुरु नहीं है तथा दान से बड़ा 
कोई मित्र इस लोक और परलोक में नहीं है ।7*<* महाभारत में कहा है*९ 
सबके श्राप का प्रतिघात है परन्तु माँ से श्रापित लोगों को मोक्ष नहीं मिलता । 


विवाह 


पुरुषों और स्त्रियों की जीवन-व्यवस्था का पूरा बशांन होने के पश्चात्‌ जो 
महत्वपूर्ण विचारणीय विपय सामने आता है वह है विवाह । यद्यपि बिवाह का 
संस्कार सभी देशों में और जातियों में पाया जाता है परन्तु फिर भी भारतीय 
विवाह-नियमों में श्रपती अलग विशेषता है। समाज-जीवन को व्यवस्थित करने 


स्त्री और विवाह के १६७ 


के लिए अन्य समाजों ने चाहे और कुछ न किया हो, परन्तु इस हेतु विवाह की 
पद्धति सभी जातियों ने अपनायी है। क्री और पुरुष का पारस्परिक आकंषणा 
'ग सम्बन्ध बहुत स्वाभाविक है। यदि इस पर किसी प्रकार का नियन्त्रण न 
लगाया जाये तो, एक तो, इससे कामोपभोग की प्रवृत्ति चढ़ सकती है, अर्थात्‌ 
स्त्री-पुरुषों को अविचारपुर्ण रीति से अन्य सभी सक्री-पुरुषों के साथ काम सम्बन्ध 
करने की इच्छा उत्पन्न हो सकती है ओर इसके कारण पारस्परिक ईर्ष्या अत: 
विद्व प भी बढ़ने की सम्भावना है इस कारण इन दोषों को रोकमे के लिए 
विवाह की आवश्यकता होती है भ्र्थात्‌ व्यक्ति को कामोपभोग की हप्टि से संयमित 
तथा नियन्त्रित करने के लिए और समाज-जीवन को व्यवस्थित और सुखी बनाये 
रखने के लिए विवाह की आवश्यकता होती है। इस प्रकार व्यक्ति की कामेच्छा 
की पृत्ति के एक व्यवस्थित साधन के रूप में विवाह का प्रयोग श्राता है। 
इतिहास-पुराण भ्रन्थों का भी यही कथन है कि सतयुग में अर्थात्‌ जब समाज को 


समाज-जीवन दुषित हुआ तब विवाह-संस्था की स्थापना हुई । विवाह-मर्यादा 
की रवेतकेतु द्वारा स्थापना की “या महाभारत * * में दी हुई है। एक दिन ेवेतकेतू 
ऋषि श्रपना माता के पास बैठे हुए ये । उनके पिता भी वहीं पर थे। इसी 
वीच एक ब्राह्मण श्रा कर उनकी माता का हाथ पकड़े कर कहने लगा 'चुबती ।! 
एुम मेरे साथ चलो ।” श्रव तह ब्रोह्मण सानो बलपुर्वक रवेतकेतु की माता को 
ले कर चल दिया । हससे रवेतकेतु को बड़ा क्रोध श्राया रवेतकेतु को कृपित 
देख कर उनके पिता उद्दालक ने कहा ब्वेटा ! क्रोध न करे । अत्यन्त प्राचीन 
काल से यह धर्म चला आ रहा है। संसार में सभी वर्णों की स्त्रियाँ इस विषय 
में स्वाधीन हैं | सब पुरुष और स्त्रियाँ गाय और बेलों के समान - आचररणा करते 
हैं । जो जिससे चाहे विवाह कर सकता है ।? उह्वालक ने इस भ्रकार स्वेतकेतु 
को समझाया परल्तु रवेतकेतु ने उस धर्म का अनुमोदन नहीं किया । कृपित 
इवेतक्रेत ने स्त्री और 3रुप के लिए यह नियम बना दिया कि एक स्त्री एक हो 
>रप की पत्नी हो कर रहे। उन्होंने कहा “जो स्त्री अपनी पति को छोड़ कर अन्य 
प5प से संसर्ग करेगी. उसे गर्भहत्या जैसा घोर गन लग्रेगा। यह ढु:खदायक 
होगा । जो पुरुष पतिन्नता स्त्री को छोड़ कर अन्य स्त्री के साथ रमण करेगा 
क्‍ उसे भी यही पाप लगेगा । इस कथा में भी उपरोक्त दोनों कारणों की अर्थात्‌ 
चरित्र-पतन रोकने की भावना की तथा समाज-जीवन के विद्वेष समाप्त करने 
की ध्वनि आती हे । | 

गह तो ठोक है कि काम-प्रवृत्ति की नियमित भौर संयमित करते हुए इसे 
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सन्तृष्ट करने के लिये विवाह-प्रथा की झ्रावश्यकता है, पर फिर भी धीरे-धीरे 
काम-प्रवृत्ति कम होनी चाहिये अर्थात्‌ गृहस्थाश्मम तो काम का उपभोग करने 
के लिये है, यद्यपि वह उपभोग नियन्त्रित झ्र्थात्‌ धर्मपूर्णा होगा, परन्त ग्रहस्थाश्रम 
के परचात्‌ वानप्रस्थाक्रम में तो काम-भावना श्रर्थात्‌ स्री-संसर्ग भावना पूरों 
रीति से समाप्त करनी होती है । यदि गृहस्थाश्रम में ही काम-प्रवृत्ति कम न हुई 
सो वानप्रस्थाश्रम में पूर्ण संयम निर्माण नहीं हो सकता । इसीलिए स्त्री-संसर्ग 
के स्वरूय का भी भारतीय समाज-व्यवस्थापकों ने उदात्तीकरण किया है जिससे 
चह काम-भावना कम करने में सहायक हो । उन्होंने कहा है कि पुत्र उत्पन्त 
करना प्रत्येक व्यक्ति का कतंव्य है तथा श्रन्य भी धर्मक्ृत्य (अर्थात्‌ सामाजिक 
उत्तरदायित्व) ऐसे हैं जो गृहस्थाअ्म में ही पूर्ण हो सकते हैं जैसे पश्नमहायज्ञ, 
दान आदि । अतः व्यक्ति को विवाह करना ही चाहिये । इस प्रकार विवाह का 
हेतु उन्होंने समाज के सम्मुख प्रमुख रीति से काम-भावना की सत्तुष्टि नहीं 
रखा, अपितु पुत्रोत्पत्ति कर समाज-जीवन को अ्रविच्छिन्न रखने की आवश्यकता 
ओर धर्म-का्यं कर समाज-जोवन का पोषण करने की आवश्यकता- 
विवाह के यही दो हेतु उन्होंने समाज के सम्मुख रखे । इस कारण उन्होंने एक 
तो यह आवश्यक बताया है कि स्त्री और पुरुष को काम सम्बन्ध तभी करना 
चाहिये जब सन्‍्तानोत्पत्ति की सम्भावना हो और इस दृष्टि से रजोदर्शंन के 
पश्चात्‌ चौथी रात्रि से सोलहवीं रात्रि तक ही इस प्रकार के काम-सम्बम्धों के 
लिये योग्य बताया है* * आदि | गृहस्याश्रम के द्वारा धर्म की पूर्ति व्यक्ति क्रिस 
'अकार कर सकता है यह पीछे बताया ही गया है। यही भारतोय विवाह की 
धारणा में ओर अन्य बहुत से समाजों की विवाह की कल्पना में अन्तर है। 
अन्य समाजों में विवाह मूल रीति से सुखोपभोग का साधन है चाहे वह 
कामोपभोग का सुख हो, चाहे ग्रृहस्थ-जीवन का, परन्तु भारत में विवाह 
वमंप्रालन का द्वार माना जाता है। इस कारण जब कि अन्य समाजों में 
यदि पति-पत्नी के साथ-साथ रहने से उनके सुखोपभोग में बाधा पड़ती है तब 
वहाँ विच्छेद मान्य किया जाता है परन्तु भारत में विवाह को धर्मंपूर्ति का 
साधन मानने के कारण --जो धर्मकार्य पति-पत्नी को साथ-साथ करने हैं' 3-- 
मारतीय समाज-व्यवस्था में साधारणतया विवाह-विच्छेद को स्वीकार नहीं किया 
गया है ।*४ परन्तु इसका अ्रथ यह नहीं कि समाज-व्यंवस्थापकों ने विवाह में 
काम का महत्व न समझा हो । मनु ने *४ उत्तम रति भी विवाह का एक 
कारण वताया है । ब्रह्मचारी को शिक्षा समाप्त होने के पश्चात्‌ गनन्‍्ध, माला, 
अअन, उबटन आदि कामोत्पादक वस्तुओं का प्रयोग बताया है वह भी इस 
दृष्टि से कि वह ग्ृहस्थाश्रम में प्रवेश कर रहा है जहाँ वह काम का उपभोग 
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करेगा । वात्स्यायन के कामसूत्र में कहा है" * “वाल्यकाल में विद्याग्रहणा ब्रादि 
कार्य करे, यौवन में श्रर्थ और काम का सञचय करे तथा वृद्धावस्था में धर्म और 
मोक्ष में (ही) लगे ।”” क्‍ 
इस प्रकार विवाह भारतीय जीवन में धरम, अर्थ, काम, मोक्ष चारों 
प्युरुषार्थों के साधन का मार्ग है। काम की विद्वाह द्वारा पूति होती है यह 
तो वहुत स्पष्ट रीति से समझ में ञ्रा सकता है। पत्नी और पति मिल कर घर 
चलाते हैं, पति बाहर का काम कर परिवार के पोषण की व्यवस्था करता है 
और पत्नी घर के अन्दर की व्यवस्था करती है तथा परिवार के आय का योग्य 
व्यय करती है। इस प्रकार विवाह अ्थंपूर्ति का भी साधन है। विवाह से 
तानोत्पादन, पद्नमहायज्ञ, श्रन्य यज्ञों तथा दान आदि के द्वारा धर्म की पूर्ति 
भी होती है। अतः धर्मशाओओं ने यह कहा है कि पति-पत्नी मिल कर धममे, अर्थ 
काम तीनों का साधन करते हैं। व्यासस्मति में कहा है** “दम्पति एक्चित्त 
समान ब्रतशाली और समान वृत्ति के हो कर ग्रहोरात्रि धुम, श्रथ, काम में सम्यक्‌ 
लगे रहें ।” दक्ष का कहना है “स्त्री के द्वारा ही धर्म, अथ, काम इन त्रिवर्ग 
का फल प्राप्त होता है ।?१< इसके साथ-साथ व्यक्ति श्रथ और काम का 
वर्मानुसार उपभोग कर धीरे-धीरे इनसे सन्तुष्ट हो इनके प्रति विरक्ति भ्रनुभव 
करता है और तत्परचात्‌ इनका उपभोग भी छोड़ता है। इस कारण विवाह 
मोक्ष-प्राप्ति का भी एक मार्ग है। इसका श्रर्थ यह है कि विवाह अभ्युदय और 
नि:श्लेयस दोनो के साधन के लिए है। विवाह के नियम भी ऐसे हैं जिनके द्वारा 
व्यक्ति सुखोपभोग से सन्‍्तोष भी प्राप्त करे तथा धीरे-धीरे वह इस सांसारिक 
सुखोपभोग से ऊपर भी उठता जाये। इसलिए एक से अधिक विवाह न करने 
का, (जब तक कि वह घमंकार्यों के लिए ही झावश्यक न हो), विवाह-विच्छेद 
न करने का (प्र्थात एक ही पति-पत्नी को जीवन-भर साथ रहने का, ब्राहम 
विवाह को श्रेष्ठ मानने का (जिसमें कन्यादान के द्वारा विवाह है कामोपभोग 
की भावना से नहीं), परस्ी, परपुरुष से सम्बन्ध न करने का (प्र्थात्‌ स्वपत्नी 
ओर स्वपति में ही जीवन-भर सन्तुष्ट रहने तथा स्त्रियों के लिए विंधवा-विवाह 
न करने का) नियम व्यक्ति को सुखोपभौग की प्रवृत्ति से ऊपर उठाने के लिए 
हैं। परन्तु व्यक्ति की सुखोपभोग की भी प्रवृत्ति शरसन्तुष्ट न रहे इसलिए कुछ 
मात्रा में स्लियों के लिए पुनविवाह की, विधवा-विवाह की, नियोग की और 
कुछ अवस्था में पुरुषों के लिए बहु-विवाह की तथा दोनों के लिए गन्धव विवाह 
को अनुमति है। इस प्रकार जहाँ तक केवल व्यक्ति का सम्बन्ध है वहाँ तक 
विवाह के नियम उसकी सुखोपभोग की वृत्ति को सन्तुष्ट करते हुए उसे 
यथाशक्य उन्‍नत करने के. लिए हैं। परन्तु विवाह के नियम समाज-जोवन में 
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व्यवस्था उत्पन्न करमे ओर समाज-जीवन के अ्रन्दर उत्पन्न होनेवाली श्रप्टता 
रोकने के लिए भी हैं । रवयं विवाह की प्रथा ही इसीलिए है। विवाह-विच्छेद 
ने होने का नियम इसीलिए है जिससे विवाह-सम्बन्धों में स्थिरता उत्पन्न हो कर 
पारिवारिक जीवनों में भी श्रस्थिरता न आने पाये; परर्री, परपुरुष से सम्बन्ध 
वर्जित करने का नियम इसीलिए है जिससे समाज में उच्छुछ्ुलता श्रौर 
पारस्परिक विद्वेष ने उत्पन्न हो, सब विवाह का नियम इसीलिए है जिससे 
भारतीय समाज-नियामकों को अ्रमान्य वर्णसद्धूरता न उत्पन्न हो, सामाजिक- 
रचता श्रस्त-व्यस्त न हो और सामाजिक व्यवस्था में गड़बड़ी न आने पाये, 
निकट सम्बन्धियों में सपिण्ड विवाह को अमान्यता इसीलिए है जिससे समाज 
के ग्न्दर परिवारों का सम्पूर्ण वातावरण परिवारों के व्यक्तियों के आन्तरिक 
दूषित सम्बन्धों के कारण न बिगड़े; महापातकों के पापी री, पुरुषों के त्याग 
का नियम इसीलिए है जिससे ऐसे व्यक्तियों का समाज में से वहिप्कार हो और 
समाज में ऐसी प्रवृत्तियाँ कम हों, कुछ मात्रा में बहु-विवाह, पुनविवाह और 
विधवा-विवाह को जो मान्यता है वह इसीलिए है जिससे कामवृत्ति से असन्तुष्ट 
सी-पुरुप समाज में दूषण न उत्पन्न करें तथा राक्षस और पैशाच विवाहों को 
भी मान्यता इसीलिए है कि जिन स्लियों का हरण हो अथवा जो दूषित कर दी 
जायें, वह समाज-जीवन से बहिप्कृत न रहें, उनकी व्यवस्था हो और उनके 
पालन का उत्तरदायित्व उन्हीं पर हो जिन्होंने उनका हरण श्रथवा दूपणा 
किया हो । 

विवाह-सम्बन्धी विविध समस्याओ्रों (वालविवाह, वहुविवाह, विधवा-विवाह,. 
विवाहविच्छेद श्रादि) पर विधार करने के पुरव॑ भारतीय घमंशास्रों के विवेचन 
की एक पद्धति समझ लेने की आवश्यकता है। भारतीय धर्मशासत्र में वेसे नियम- 
नहीं है जिन्हें वर्तमान काल में विधि (कानून) के नाम से पुकारा जाता है और 
जिन्हें राज्य लागू करता है। राज्य द्वारा समाज के ऊपर जो कानून लागू किया 
जाता है वह प्रत्येक को बाध्य हो कर मानना पड़ता है अन्यथा राज्य द्वारा उसे दण्ड 
मिलता है। परन्तु भारतीय धर्मशात्रं के तियमों में, यद्यपि समाज की व्यवस्था 
की ही दृष्टि से है वैसी कोई कड़ाई नहीं है । धर्मशात्रों ने तो समाज की एक 
आदर्श व्यवस्था प्रस्तुत की है और उसके पालन का श्राग्रह किया है। कुछ ऐसे 
भी नियम हैं जिनके उल्लद्डुन पर राज्य द्वारा दण्ड का भी विधान है परन्तु सब 
नियमों के सम्बन्ध में ऐसा नहीं है । उदाहरण के लिये विधवा-विवाह मना किया' 
गया है परन्तु यदि कोई विधवा किसी पुरुष के साथ उस्तकी पत्नी के रूप में रहने 
लगे तो उसको राज्य द्वारा दण्ड देने का कोई विधान नहीं रखा है। अतः 
समाज-व्यवस्था के भ्रविकांश नियम वलपुर्वक लागू नहीं किये गये हैं । इस प्रकार 
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की कडाई इस समाज-व्यवस्था के सम्बन्ध में भारतीय समाज-व्यवस्थापकों ने 
जानवूककर हो नहीं रखी । इस कड़ाई के न रखने का एक लाभ यह था कि: 
उनेंहने इस आदर अवस्था के नीचे की सीढ़ियों को भी मान्य किया था। यह 
बात मांस-भक्षण के संम्बन्ध में पहले स्पष्ट की जा चुकी है कि माँस-भक्षण -को 
बुरा बताते हुए भी उसे कुछ अवस्था में मान्यता दी है। इसलिए चरम श्रादर्श 
के नीचे भी जो कई सीढ़ियाँ हैं उनमें से व्यक्ति जिस सीढी को मान कर चल 
सकता है उसके लिये तदनुसार ही चलने का विधान है शौर उसको उसी स्थान 
से किस प्रकार उन्‍तति हो सकती है इसकी व्यवस्था है। उदाहरण यदि लें तोः 
सबसे श्रेष्ठ अवस्था यह मानी गयी है कि व्यक्ति संसार से निलिप्त रहें । पर यह 
सबके लिये सम्भव नहीं इसलिए दूसरी नीचे की अ्रवस्था है कि व्यक्ति सांसारिक 
जीवन का उपभोग तो करे परन्तु धममंपूर्णा रीति से करे । ऐसा करने में भी बहुतों' 
से चूक हो सकती है इसलिए इससे भी नीचे की अवस्था मान्य है जिसमें पूर्रा 
कामाचार की अनुमति है, जैसे शृद्र को, तथा उसमें रह कर ही उससे आगे बढ़ने 


की व्यवस्था है । यही बात विवाह-नियमों के सम्बन्ध में है । श्रेष्ठ नियम बताया 
गया है परन्तु उससे नीचे की अवस्थाओं का भी वर्णंत है भ्ौर उन्हें मान्यता दी 
गयो है। इसलिए भारतीय सामाजिक नियमों के सम्बन्ध में यह भाषा प्रयोग 
करना ठीक नहीं है कि अमुक बात मान्य और अमुक अमान्य थी। एक श्रेष्ठ 
नियम था, फिर उसके भी नीचे की अवस्था के नियम थे परन्तु वह भी मान्य 
थे। यही वाल-विवाह, वर्णावुसार विवाह, पुनविवाह, विधवा-विवाह, बहुविवाह 


तथा विवाहविच्छेद के सम्बन्ध में है । ऐसा भी अवश्य था कि कुछ नियमों को 
भज्ढ करने के लिये राज्य द्वारा दण्ड का विधान था, पर ऐसे नियमों की संख्या 
बहुत कम है और यह दण्ड-व्यवस्था तब है जब समाज-व्यवस्था का धोर उल्लबच्डून 
हो-ऐसा उल्लद्भन जिसके कारण सम्पूर्ण समाज-व्यवस्था पर ही. आघात 
पहुँचने की सम्भावना हो । एक और बात का भी ध्यात रखता चाहिए । यह तो 
ठीक है कि विवाह का एक उद्देश्य रति (काम) भी है, परन्तु काम की इस वृत्ति 
का उदात्तीकरण किये जाने पर भारतीय विवाह के हेतु में, काम-भावना पीछे: 
पड़ गयी है । इस कारण भारतीय व्यवस्था के जो नियम विवाह-सम्बन्धी हैं बे: 
काम-भावना को प्रधानता दे कर नहीं बनाये गये हैं श्रपितु यह ध्यान में रख कर 
वनाये गये हैं कि उनके द्वारा व्यक्ति उन्नति करे अर्थात्‌ व्यक्ति आध्यात्मिक और 
चारित्रिक दृष्टि से उन्नत हो । इसलिये काम-भाववा को ययाआ्रावश्यक सत्तुष्ट. 
कर और उस भावना को संयत कर व्यक्ति को उन्नति करना यह विवाह-नियमों: 
का लक्ष्य है । 
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सबसे प्रयम तो विवाह के प्रकारों पर विचार करने की आवश्यकता है। 
धर्मझास्रों में विवाह के श्राठ प्रकार बताये गये हैं ।** “विद्या, आचरण, कुल 
और शील से सम्पत्त ( वर ) को ( कपड़ों से ) आच्छादित और अलड्ूत करके 
कन्या देना बाह्य विवाह है। साथ-साथ धर्माचरण करो” ऐसा कह कर मन्‍्त्रों 
के साथ संयोग प्राजापत्य विवाह है। कन्या के पिता को दो गायें दे कर जो 
कन्या दी जाये वह श्रार्य विवाह है। वेदी पर बैठे ऋत्विज को अलद्ूार के साथ 
'कन्यादान करना देव विवाह है। स्वयं इच्छा से अलद्भुत हो कर जो संयोग हो 
जाये वह ग़ान्धर्व विवाह है । अधिक स्त्री वाले मनुष्य को धन दे कर विवाह करना 
आसुर विवाह है। बलपूर्वक कन्या को ले आ्राना राक्षस विवाह है। अज्ञान से 
आवृत्त ( बेहोश, मद पी हुई, असावधान ) कन्या से सद्भम करना पश्माच विवाह 
हैं ।?' १० इनमें विधान द्वारा तो ब्राह्म विवाह ही है तथा इसके अभाव में 
'दूसरी विधि कही है ।/””१०१ व्राह्म आठो विवाहों में इसलिये श्रेष्ठ है क्योंकि 
इसमें बिना किसी प्रकार की छात॑ के, अपने ही वर्ण में, योग्य वर को, दक्षिणा 
सहित, कन्या दान किया जाता है। फिर भी बाद के चार प्रकार के विवाहों 
वी तुलना में पहले चार प्रकार के विवाह श्रेष्ठ माने गये हैं क्योंकि इन चारों 
में कन्‍्यादान की पद्धति है जो बाद के चारों प्रकार के विवाहों में 
नहीं है। मनुस्मति में कहां है “ब्राह्म श्रादि चारों विवाहों में क्रम से 
थिष्टसम्मत तथा ब्रह्मवच॑स्वी ( ब्रह्मतेजवाले ) पुत्र उत्पन्न होते हैं । वे स्वरूपवान, 
सत्वगुण से युक्त, धनवान, यशस्वी, पूर्ण भोग भोगनेवाले तथा धर्मात्मा (हो कर) 
सी वर्ष तक जीते हैं। अच्य नीच विवाहों में ऋर, भूँठे व ब्रह्मधर्म से वेर करने- 
वाले पुत्र उसन्न होते हैं । स्त्रियों से अनिन्दित विवाह करने पर अनिन्दित सन्‍्तान 
होती है और निन्दित विवाहों से निन्दित सनन्‍्तान होती है श्रतः निन्दित (विवाहों) 
'का त्याग कर दे ।?१० * क्त्यादान विवाह का सबसे श्रेष्ठ ढड़ इस कारण माना 
गया है कि इसमें पिता यह विचारपुर्वंक निश्चित करके कि कन्या का विवाह 
किस वर से करना चाहिये तत्यदचात उसे कन्या देवा है। इसका अ्रर्थ है कि 
पुत्री का हित पिता के ध्यान में है, वह पुत्री का विक्रय नहीं कर रहा है और 
वह अनुभव-प्राप्त है इसलिये वह योग्य वर को ही कन्या देगा जिसमें कन्या के 
'धर्म, श्र्थ, काम तीनों की सिद्धि हो। कन्यादान के द्वारा किये हुए विवाहों को 
“इसलिये भी महत्व दिया कि यदि कन्या का अभिभावक योग्य वर खोज कर 
उसका विवाह न करे ( कन्यादान ने करे ) तो फिर कन्या भाग्य के थपेड़ों में 
पड़ जाती है और उसका जीवन अनिश्चित मार्ग पर और अध्यवस्थित रीति से 
हेने लगता है। इसलिये कन्या का जीवन सुनिश्चित मार्ग पर लगा देने के 
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नये कन्यादान का आग्रह है। वह आग्रह विशेषहूष से छक्लियों की झारीरिक 


०० है 
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दुबंलता और असमर्थता ( मासिक्र धर्म आदि के कारण ) को देख कर किया 
गया है। इसी कारण कन्यादान का महत्व भी बहुत अधिक वणित है |! ९? 

ग्रत: पहले चार प्रकार के विवाह, जिनमें घर का श्रेष्ठ पुरुष कन्या का दान 
करता है श्रर्थात्‌ उत्तम वर के साथ कन्या का विवाह इसी भावना से करता हैं 
कि वह योग्य है (श्रन्य किसी भावना से नहीं), श्रेष्ठ है और उनमें भी ब्राह्म विवाह, 
जिप्तमें किसी प्रकार की शर्त के विना कन्यादान है, सब प्रकार के विवाहों में स्व॑- 
श्रेष्ठ है । शेष चार विवाहों की हीनता का स्वंसामान्य कारण तो बताया ही गया' 
है परन्तु गान्धव॑ विवाह काम-भावना की दृष्टि से होने के कारण कामसूत्र में। ९४ 
इसी कारण से उसे अ्रच्छा बताया गया है परन्तु धर्ंशास्त्रियों ने इसे व्यक्ति की 
काम-भावना को प्रश्नय देनेवाला तथा तत्कालीन मन की उमड्भ पर आधारित होने 
वाला समभ कर हीन विवाहों में ही गिना है ।९७ गान्धव विवाह के सम्बन्ध में 
शकुन्तला का उदाहरण पहले ही दिया जा चुका है!?* जहाँ बताया है कि 
काम-भावना पर आधारित इस विवाह में स्थिरता की भावना नहीं रहती। 
गान्धव॑विवाह का एक यह भी दोष है कि यदि खस्तरियों और पुरुषों को 
स्वेच्छानुसार विवाह की अनुमति दी जाये तो स्त्रियों को शारीरिक दृष्टि से 
असमर्थ होने के कारण तथा इस कारण श्राशअय की आवश्यकता होने के कारण 
बहुत बार पति की खोज में इधर-उधर भटकना पड़ता है, स्वयं को बहुत पुरुषों 
की काम-वासना में बलि ।प्रेम-विवाह) होना पड़ता है, पुरुषों को झआाकथित करने 
के लिये सब प्रकार की हीन वृत्तियों और साधनों का उपयोग करना पड़ता 
है तथा जीवन अनिश्चित श्रवस्था में व्यतीत करना पढ़ता है। इस सबके कारण 
बहुत बार उनके मन में असहायता तथा निराशा की वृत्ति भी उत्पन्त 
होती है। ये कठिनाइयाँ पिता द्वारा वर खोजने में कन्या को नहीं होदी + 
जहाँ तक कत्या के आसुर विवाह का प्र॒इन है इसमें कन्या के हित- 
अहित का ध्यान नहीं रहता, धन का विचार हो प्रमुख रहता है।१०७ 
राक्षत विवाह में कन्या-हरण होने के कारण वह निन्दनीय है ।१९८५ 

पेशाच विवाह बब्ात्कार पर आधारित होने के कारण सबसे निक्ृष्ट है ही | 
आपस्तम्ब तो उसका उल्लेख भी नहीं करता और मनु तथा शद्भु का कहना है१० ५ 

कि “पैज्ञाच विवाह अधम है।” बलात्कार के लिए दण्ड का भी विधान है । 

“जो समान जाति का मनुष्य कन्या की अ्रनिच्छा होने पर भी उसके साथ भोग 
करेगा उसे तुरन्त प्राण॒दण्ड होगा। यदि रक्षित ब्राह्मणी के साथ ब्राह्मण 
बलपूर्वक सम्रागम करे तो उसे एक सहख्न॒ प्रण दण्ड होना चाहिए ।...वध न 

करके ब्राह्मण के सिर का मुण्डन ही कराना उसके लिए प्राणान्तक दण्ड है शोर 
अन्य वर्णों को प्राशान्तक दण्ड हो सकता है ।?११० फिर भी इस विवाहों को: 
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मान्यता इस कारण दी गयी कि हरण की हुई, मोल ली हुई तथा बलात्कार 
से ध्वस्त हुई स्त्रियों की भी व्यवस्था होनी आवश्यक है परन्तु इनको मान्यता देते 
हुए भी इन विवाहों को निक्ृष्ट माना गया है! '"। इन झाठ प्रकार के विवाहों 
में से ब्राह्मणों के जीवव को ध्याव में रखते हुए उनके लिए प्रथम चार प्रकार के 
विवाह ही बताये गये हैं।? ” * पैशाच विवाह सबसे निक्वृष्ट होने के कारण वह 
किसी वर्ण के लिये योग्य नहों बताया है, वेश्यों को तथा शृद्रों को आसुर विवाह 
करना भी धर्म-विरुद्ध नहीं बताया है" "3 यद्यपि वह भी शअ्रच्छा नहीं है? * ४ 
और क्षत्रियों के लिए गान्धवें तथा राक्षस विवाह भी बताया है ।११% होने 
वृत्ति होने के कारण झृद्र के लिये और धन से सम्पन्न होने के कारण वैश्य के 
लिये आसुर विवाह को हीन मानते हुए भी उसकी अनुमति दी गईं है। क्षत्रिय 
में रजोगरुण के भ्राधिक्य के कारण जिसमें क्रोध, वल, उपभोग की वृत्ति भ्रधिक 
होती है, उसको गान्धर्व और राक्षस विवाह की भी अनुमति दी गयी है। 

विवाह के प्रकार के अनन्तर सबसे पहला प्रश्न विवाह की आयु का है 
जिसके श्रन्तगंत बाल-विवाह की समस्या भी विचारणीय है। पुरषों के लिये 
विवाह की कौन सी आरायु निर्धारित की गयी है इसका अनुमान शिक्षा के 
निर्धारित काल से लगाया जा सकता है। जैसा पीछे बताया गया ६ से लेकर 
१६ वर्ष तक ब्राह्मण के उपनयन की, ८से लेकर २२ वर्ष तक क्षत्रिय के 
उपनयन की और १० से लेकर २४ वर्ष तक वेश्य के उपनयन की आयु मानी गयी 
है । शिक्षा का काल कम-से-कम नौ चर्ष का था । इसका श्र यह है कि १५, १६ 
वर्ष से लेकर ४८, ४० वर्ष तक किसी भी काल में पुरुषों का विवाह हो सकता 
था। ( कौटिल्य ने राजपुत्रों के विवाह को आशय १६ वर्ष ही बतायी है ) परन्तु 
साधारणतया ८ वर्ष में ब्राह्मण का उपनयन व १२ वर्ष का शिक्षा काल होने के 
कारण साधारणतया २० वर्ष से ले कर २८, ३० वर्ष तक ही विवाह होगा, ऐसा 
'धर्मशा्त्रों का अनुमान प्रतीत होता है। परच्तु निश्चयात्मक रूप से झाखकारों का 
इतना विचार अवश्य था कि शिक्षा समाप्त होने के पश्चात्‌ ही पुरुष का विवाह हो। 

स्त्रियों के विषय में नियम भिन्न है। गोभिलगृह्मसूत्र आदि में)१६ बच्च के 
गुण बताते हुए यह लिखा है कि वधू नम्तिका होनी चाहिए। वसिष्ठ धर्मंसूत्र 
ने इसे स्पप्ट किया है “ऋतुकाल के भय से पिता नग्निका को दे दे ( विवाह 
कर दे) क्योंकि ऋतुवाली कन्या के (घर में) रहने पर पिता को दोष लगता 
है ।7११७ यह भी वर्सिष्ठ का कथन है कि यदि रजोदरशन के पूर्व पिता पुत्री का 
ब्रिवाह न करे तो वह प्रत्येक रजोदशंत पर अणहत्या (गर्भपात) के पाप का 
भागी होता है | इसका अर्थ है कि वह कन्या जिसका यौवन बिलकुल न प्रारम्भ 
हुआ हो उसका ही विवाह होना चाहिए। इस प्रकार कत्या के वालविवाह का 
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विधान धर्मशाओं में है । व्यक्ति के आध्यात्मिक और चारित्रिक उत्क्ष को ध्यान 
में रखते हुए यह बालविवाह का नियम बनाया गया है। पुरुष जब वीर्य॑वान 
होता है उसके पदचात्‌ उसमें संयम रहे श्रोर उसका मन दृषित न हो इसके लिए 
समाज-व्यवस्थापकों ने ब्रह्मचर्याश्रम के कड़े नियमों का निर्माण किया है और 
ब्रह्मचर्याअम का इस प्रकार का वातावरण निर्माण करने का प्रयत्त किया है 
कि व्यक्ति उत्के कारण ऊँचे चारित्रिक और शअआध्यात्मिक स्तर पर ही रहे । परच्तु 
ज्ल्रियों के लिये ब्रह्मर्याश्रम का विधान न होने के कारण भर क्योंकि उनके मन में 
रजोद्शैन के परचात्‌ काम-भावना का विकास होना स्वाभाविक है भरत: उस समय 
उनका मन अपने पति की ही ओर लगे तथा अन्य पुरुष का ध्यान मन में न 
आये इसके लिये रजोदर्शंन के पूर्व॑ बालिकाओं का विवाह कर देने का यह 
आग्रह है। संक्षेप में पुषष शौर स्त्री दोनों मन में भी दूषित न हों और जब भी 
उनके मन में काम-भावना उत्पन्त हो तभी साधारणतया उनका मन पर-पुरुष 
और पर-छ्लरी की ओर न जाये इसके लिये पुरुषों और ख्रियों दोनों की दृष्टि से 
धमंशात्ओं में त्रिधान किया है। इसके अ्रतिरिक्त ऋतुकाल के पूर्व कन्ण के विवाह 
का आग्रह इस कारण भी है कि कोई भी ऋतुकाल बिना गर्भाधान के व्यर्थ नहीं 
जाना चाहिये । १! परन्तु कन्या के बालविवाह का यह अ्रथे नहीं कि' विवाह के 
तुरन्त पर्वात्‌ ही स्त्री-पुरुष का शारोरिक सम्बन्ध हो जाना चाहिये । संस्कारों के 
अन्दर दो संस्कारों का--गर्भाधात का और चतर्थकर्म का--उल्लेख है । यह दोनों 
संस्कार उस समय के लिये हैं जब पुरुष-सत्री का शारीरिक सम्बन्ध प्रथम बार हो । 
विवाह के परचात्‌ प्रथम तीन रात्रि तक ज्ली-पुर्ष का सम्बन्ध नहीं होना 
चाहिये १५ और चौथे दिच जब छ्ली-पुरष का शारीरिक सम्बन्ध हो तो उसका 
जो संस्कार किया जाये वह चतुर्थीकर्म है।* *० परन्तु तत्समान हो दुसरा 
संस्कार है गर्भाधान का और वह संस्कार उस समय का है जब पलनी के प्रथम्‌ 
वार ऋतुमती होने पर पत्ति उसके साथ काम-प्रम्बन्ध करता है। यह संस्कार 
चतुर्थी कर्म से भी प्रमुख है क्योंकि चतुर्थीकर्म का उल्लेख मनुस्मृति, याज्ञवल्वय- 
स्मृति, बोधायनगृह्यसूत्र, काठकमृह्सूत्र, गोतमधर्मसूत्र आदि में नहीं है परर 
गर्भावाव का उल्लेख प्रत्येक धर्मशासत्र और गृह्मसूत्र में पाया जाता है शर्थात्‌ 
चतुर्थीकर्म का उल्लेख हो न हो परन्त गर्भाधान का उल्लेख प्रत्येक धर्मंग्रन्थ 
ने सस्कारों के अच्तगंत किया है। इसका स्पष्ट श्रथँ है कि जिन स्त्रियों का विवाह 
रजादशन के पद्चात्‌ होता है उनके लिये तो चतर्थीकर्म का संस्कार है परन्त 
जिनका विवाह रजोदशन के पूर्व होता है उतके लिये गर्भाधान का. संस्कार है 
और वह संस्कार उनके रजोदर्शन के पश्चात्‌ होता है। क्योंकि गर्भाधान का 
ही संस्कार प्रमुख रीति से धर्मशात्रों में वशित है इसका अर्य॑यह है कि उन्होंने 
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प्रमुख रीति से वालिकाशओ्रों का विवाह रजोदर्न के पुर्व ही स्वीकार किया है 
परन्त शारीरिक सम्बन्ध तभी कहा है जब रजोदशंन हो जाये । 

'घमंशासत्रों ने यह तो आवश्यक माना है कि वालिकाश्रों का विवाह रजोदशश॑न 
के पूर्व होना चाहिये परन्तु उन्होंने यह भी स्थिति मान्य की जब कि बालिकाडओ्रों 
का विवाह रजोदर्शन के परचात्‌ हो सकता है। ऊपर जो चतुर्थीकर्म का 
संस्कार है वह ऐसी ही स्त्रियों के लिए है जिनका विवाह उनके युवती होने के 
पश्चात्‌ हो । मनु ने भी अ्रदिश दिया है ११) “ऋतुमती होने पर भी कन्या 
जन्म-भर घर में ही रहे परन्तु इसे किसी निमुंण पात्र को कभी न दे। ऋतुमती 
कन्या तीन वर्ष तक प्रतीक्षा करे इसके पदचात्‌ अपने सहृद्य वर से स्वयं विवाह 
कर ले | (कन्या) दान न होने पर भी यदि कन्या किसी को पत्ति रूप में 
वरण कर ले तो उसे अथवा प॒त्ति को बिलकुल पाप नहीं लगेगा।” अन्य 
अ्न्थों ने भी !** ऋतुमती होने के पढ्चात्‌ तीन वर्ष तक कन्या को राह देखने 
का नियम बताया है । गान्धव॑ विवाह (प्रेम-विवाह) तो होना ही तब सम्भव 
है जब कन्या युवती हो और स्वयंवर ऐसी ही कन्याओ्रों का हो सकता है जो 
यौवन-प्राप्ता हों । ऐसे उदाहरण इतिहास-पुराण ग्रन्थों में पर्याप्त मिलते हैं जहाँ 
बड़ी अवस्था में कत्याओं का विवाह हुआ हो (यथा सावित्री, दमयन्ती, शकुन्तला, 
कुन्ती, रुक्मिणी) । ऐसी अ्रवस्था में जेसा मनु ने कहा है और जैसा सावित्री, 
दमयन्ती, देवयानी और शक्ुत्तला आदि के उदाहरणों में सिद्ध होता है। 
कन्याओ्ं की इच्छा का ध्यान देना ही श्रेष्ठ है। ऐसे उदाहरण होने पर भी 
धर्मंशासत्रों के इस आदेश की श्रोर दुलंक्ष्य नहीं किया जा सकता क्रि कन्या का 
विवाह ऋतुमती होने के पूर्व हो जाता चाहिये । । 

विवाह की आयु के परचातू दुसरा प्रश्न है एक वर्ण में ही विवाह होने: 
का । लगभग प्रत्येक परमंग्रन्थ में, जहाँ विवाह का वर्णन है, यह कहा गया है. 
कि सवर्णा कन्या से ही विवाह करना चाहिये। इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि 
असवर्णा से विवाह धर्ंशार्रों को मान्य नहीं था । परन्तु इसमें यदि व्यवधान 
हो तो नीचे के वर्ण की कन्या से विवाह मान्य था, ऊपर के वर्णं की कन्या से: 
नहीं । मनुस्मृति में इसे स्पष्ट किया है “द्विजों को, विवाह में, सबसे प्रथम 
सवरणं विवाह करना ही श्रेष्ठ है परन्तु काम में प्रवृत्ति होने पर इस क्रम से 
ज्लियाँ की जा सकती हैं। थूद्र की भार्या शूद्रा ही हो, वैद्य की शद्वा तथा वैश्या 
हो, क्षत्रिय की यह दोनों तथा क्षत्रिया हो और ब्राह्मग की इन तीनों के 
ग्रतिरिक्त ब्राह्मणी हो सकती है ।?”"*> फिर भी हो सकता है कि कोई उच्च 
वर्णा की स्री निम्न वर्णा के पुरुप के साथ स्थायी रूप से रहने लगे अ्रथवा उसके 
साथ अनुचित सम्बन्ध रखे । इस प्रकार के विवाह को उचित नहीं माना गया 
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यद्यपि इससे उत्पन्न सन्‍्तति को समाज में स्थान दिया गया। अनुलोम विवाह: 
क्यों मान्य है श्रौर प्रतिलोम क्यों मान्य नहीं है, इसका कारण पीछे बताया गया 
है १*४ जिसे यहां दृहराने की आवश्यकता नहीं | ऐसे प्रतिलोम सम्बन्धों के: 
विषय में तो दण्ड का भी विधान है ।१९५ अनुलोम॑ विवाहों में भी सबसे गहित 
माना गया है द्विजों का शद्र क्री से सम्बन्ध । यद्यपि ब्राह्मरा को शूद्रा से भी 
विवाह करने की श्रनुमति है" *६ फिर भी यह सम्बन्ध समाज-व्यवस्थापकों को 
ठीक नहीं लगा क्योंकि कि अ्रति हीन स्त्री से विवाह करने पर हीन सच्ताने 
ही उत्पन्न होगी। विष्णुधमंसूत्र में कहा है कि १९० “ह्िजों का शूद्रा 
को भार्या बनाना कभी भी धर्मोत्यादक नहीं हो सकता। राग से अन्धा 
हो कर व्यक्ति कामपूर्ति के लिए ही उससे विवाह करता है। जो द्विजातिं 
होन जाति की (शुद्र) स्त्रियों से विवाह करते हैं वे अपने कुलों और सन्तति को 
शीघ्र ही शूद्र बना लेते हैं ।”” याज्ञवल्व्य का कथन है" *< “द्विजों द्वारा शृद्रा को: 
पत्नी बनाने के विषय में जो कहा जाता है, मेरा वैसा मत नहीं है क्योंकि 
उसके (पत्नी के) द्वारा व्यक्ति स्वयं ही जन्म लेता है” श्रर्थात्‌ क्ूद्रा के गर्भ. से 
योग्य गुणों का व्यक्ति उत्पन्न होना ही कठिन है । | 
विवाह सम्बन्धी एक नियम यह भी है कि सपिण्ड कन्या के साथ विवाह 
नहीं होना चाहिये । पिण्ड शब्द का अर्थ है शरीर।१९१ अ्रतः ऐसे व्यक्ति: 
जिनके शरींरों में एकता न हो उन्हीं के पारस्परिक विवाहों की अनुमति है । 
इसके पीछे शारीरिक कारण भी हो सकते हैं परन्तु यह कारण तो है ही किः 
यदि निकट सम्बन्धियों में विवाह की अनुमति द्री गयी तो निकठता. के कारण 
और, साथ-साथ में कोई प्रतिबत्ध न होने के कारण उनके सम्बन्धों में काम- 
भावना उत्तन्न होनी स्वाभाविक है । निकट सम्बन्धियों में विवाह को वर्जित कर 
काम-भावना को कम करने का प्रयत्त, यह भी.एक कारण अवश्य है। सात 
पीढ़ी तक पिता की ओर से ओर पाँच पीढ़ी तक माता की श्रोर से सम्बन्धित 
स्री से विवाह-सम्बन्ध वर्जित है ।।3० बा रु 
दहेज की प्रथा का उल्लेख विवाह-नियमों के अ्रन्वगत लगभग कहीं नहीं: 
है। केवल ब्राह्म और देव विवाहों में कन्या को वस््रों और अलड्ारों से 
आभूषित करके देने का विधान है।१३१ इसी को जिस मात्रा में दहेज कहा 
जा सकता है उसी मात्रा में दहेज है, .परन्तु याज्ञवल्वय ने बहुत स्पष्ट . कहा है 
कि अपनी शक्ति-सर ऐसा करना चाहिए । वध को उसका पिता क्‍या दे यह 
उसकी स्वेच्छा पर ही निभर है, इसमें वर पक्ष का कहीं भी उल्लेख नहीं 
 है। यह पूजा की दक्षिणा के रूप में है जिसमें मोलभाव का कोई प्रशइन नहीं' 
९२ । . 
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है । कन्या के अ्मिभावकों द्वारा वद्ध और आभूषण देने का विधान और आग्रह 
इसलिए है कि एक प्रकार से कन्या का सम्पत्ति में अंश है । 
विवाह-विच्छेद और पुनरतिवाह का प्रइत साथ-साथ जुड़ा है, अतः इन 
पर साथ-साथ ही विचार किया जायेगा। रक्ली और पुरूषों के लिए विवाह- 
विच्छेद धमंशासत्रों में लगभग कहीं भी नहीं कहा गया है | इतना ही नहीं, 
दोनों का परस्पर सहयोगपुवंक रहना बताया गया है। १३९ मनुस्मृति 
में यह भी कहा है कि,! 33 “ज्ञी, स्त्रयं तया सन्तान, यह तीनों मिल कर 
पुरुष है, ऐसा विप्रों ने कहा है। स्मृतियों का कथन है, जो भर्ता है वही 
भार्या है। विक्रय अ्रथवा त्याग से स्‍त्री, पति से अलग नहीं हो सकतो। 
प्रजापति द्वारा पूर्व काल में निर्मित धर्म को हम इस प्रकार जानते हैं।” अत: 
विवाह होते ही धर, अथ, काम में एकता उत्पन्न होने के कारण विवाह- 
सम्बन्ध साघारणतया अविच्छेद माना गया है ।"*३४ किर भी कुछ स्थितियाँ 
ऐसी हैं जिसमें पति द्वारा पत्ती के और पत्ती द्वारा पति के त्यागने का 
विधान है, यद्यपि उसे पूर्णंतया विवाह-विच्छेद नहीं कहा जा सकता । वसिष्ठ 
का कथन है कि)१३५ “जार प्रकार की स्तरियाँ त्याज्य हैं--जो (पति के) 
गुरु अथवा शिष्य से सम्बन्ध रखे, पति को मारने का प्रयत्त करे अ्रथवा 
निम्नजाति के पुरुष से संसग्ग रखे ।”” याज्ञवल्वथ ने १३३ भअ्रन्य महापातक तथा 
भूरा-हत्या भी उपरोक्त प्रकार के पापों में सम्मिलित किये हैं | इसी प्रकार महापातकी 
पुरुषों से भी स्त्रियों द्रारा सम्वन्ध-विच्छेद का विधान है यदि वह प्रायश्चित्त न करें। 
ड्स सम्बन्ध में यह बताया गया है कि प्रायदिचत न करनेवाले महापातक्ी को 
मरा मान कर उसके सम्बन्धी एक रात्रि का सूतक मना लें और फिर उसके 
साथ बोलना, बैठना आदि बन्द कर दें १3७ इस व्यवस्था के वर्णन में यह तो स्पष्ट 
नहीं कहा गया है कि उस व्यक्ति की क्री भी उस महापातकी को छोड़ देगी परन्तु 
यह अवश्य कहा है कि महापातकी जब तक प्रायश्चित्त करता है तब तक उसकी 
स्री उसके साथ कोई सम्बन्ध न रखे ।१३< इसका श्रथ्थ स्पष्ट है कि यदि 
अहापातकी प्रायश्चित्त न करे तो भी स्री को तत्पश्चात्‌ उससे सम्बन्ध नहीं रखना 
चाहिये | सभी सम्बन्धियों द्वारा उसे मरा समझ कर उसके बहिष्कार करने का 
अर्थ भी यही है कि उसकी पत्ती ओर पुत्रों का भी उसके साथ सम्बन्ध नहीं 
रहता है, परन्तु एक बात ध्यान देने योग्य है कि इस सम्बन्ध-विच्छेद में विवाह- 
विच्छेद नहीं होता । वह दोनों पृूवंवत्‌ स्री-पुदष रहते हैं । जब भी महापातकी 
प्रायश्चित्त कर लेगा तभी वह फिर समाज : में स्वीकार कर लिया जायेगा और 
तब वक उसकी स्री को उप्तकी प्रतोक्षा करनी है। व्यासस्मृति का कथन है। 3९ 
कि “भहापातऊ़ी दुष्ड पति की पतली उप्षत्ते दुर रह कर, उसका चिन्तन करती 
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हुई, उसकी भ्रशुद्धि दुर हो तब तक उसकी प्रतीक्षा करे ।” इसी प्रकार महापातक 
से दूषित ख्री को भी त्याग करने का अर्थ विवाह-विच्छेद नहीं है । उस सनी से. 
सभी प्रकार का सम्बन्ध-विच्छेद ( बोलना झ्रादि वर्जित ) है परन्तु फिर भी उसे 
घर के अन्दर निवास देकर अन्न, वस्र भ्रादि देना कहा गया है ।" *९ 
यद्यपि ऊपर के वर्णन से यह स्पष्ट हो गया है कि स्री-पुदष का पारस्परिक 
विवाह श्रविच्छेद्य है परन्तु जहाँ तक परस्पर एक-दूसरे को छोड़ने का प्रश्न 
है, उसमें भी यह आग्रह है कि अदुषित र्री अथवा पुरुष का त्याग तक न किया 
जाये । पुरुष के लिये यह आदेश है कि वह साध्वी पत्ती को न छोड़े। व्यास 
स्मृति में कहा है, “जो दुष्ट नहीं हैं उस स््री का त्याग करनेवाले और णो 
दूपित नहीं है उसे दोष लगानेवाले ये दोनों दण्ड के योग्य हैं।” फिर आगे कहा हैं 
कि “ग्रच्छा आचरण करनेवाली र्री को त्याग कर पुरुष धर्म से पतित होता है ।”” 
दत्तस्मृति का कथन है, ** “अ्दृष्ट और अपतित पत्नी का जो पुरुष योवत्काल 
में त्याग करता है उसे मरने पर स्त्रीत और बाँमपना प्राप्त होता है। जो र्री 
रोगी अथवा दरिद्र पति की झवमानना करती है वह की बार-बार कुत्ती, गधी' 
अर मकरी होती हैं ॥”” 
पुरुष के लिये कुछ अवस्था में विना रह्री का त्याग किये पुनविवाह का 
विधान है। मनुस्मति में कहा है,**3 “मद्य पीनेवाली, प्रतिकूल, दुष्ट, हिस्र, 
घन नष्ट करनेवाली, रोग से पीड़ित स्त्री होते हुए दूसरा विवाह कर ले । स्त्री के 
वन्ध्या होने पर आठवें वर्ष में, सन्‍्तान मर जाती हो तो दसवें वर्ष में और यदि 
कन्या ही उत्पन्न होती हों तो ग्यारहवें वर्ष में और यदि अप्रिय वचन बोलनेवाली' 
स्नीहो तो तुरन्त ही, दसरा विवाह कर ले | जो क्री रोगिणी हो परन्तु पति के 
हिंत में रत हो और सुशील हो उसकी श्रतुमति ले कर ही दूसरा विवाह करे श्र 
उसकी कभी अवमानना न करे ।” याज्ञवल्क्य ने भी इसी नियम को स्वीकार किया 
है ।**४* परन्तु साथ-साथ इस बात का भी झाग्रह किया है कि “उस र्री का. 
पोषण करना चाहिये अन्यथा पाप होगा ।” र्री के लिये भी कुछ अवस्थाओं में. 
पुनविवाह बताया गया है श्रर्थात्‌ पुव पति से सम्बन्ध-विच्छेद भी बताया है।. 
भनुस्मृति का कथन है कि “पत्ति ध्मंकाय के लिए विदेश जाये तो शञ्राठ वर्ष तक, 
यक्ष-प्राप्ति के लिये भ्रथवा विद्या पढ़ने जाये तो छः वर्ष तक और झावद्यकता- 
पूति के लिये जाये तो तीन वर्ष तक र्री पति की राह देखे ।??१४० इसका स्पष्ट. 
अर्थ है कि अन्यथा वह दुसरा विवाह कर सकती है और यह भो कहा है कि" ४६ 
“जो जी उन्मत्त, पतित, नपुंसक, अबीज (जिसके द्वारा सन्‍्तात न हो), पापरोगी 
(कोढ़ी) होने के कारण पति से द्वेप करती है वह परित्याग के तथा भूषरा छीसे 
जाने के योग्य नहीं होती ।”” परा्वरस्मृति में कहा है कि१ ४० “प्ष्ट होने (पतान 
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चलने पर ), मरने पर, संन्यासी होने पर, नपुंसक होने पर तथा पतित होने 
पर---इन पाँच आपत्तियों में क्री के श्रन्य पदि का विधान है|” यही अ्रग्निपुराण 
में कहा गया है ।! ४५ धममंशाद्ों में कई स्थानों पर पुनभू को परिभाषा दी है, “जो 
कुमार पति को छोड़ कर अन्‍्यों के साथ संस्ग कर पुन: उस कुद्ुम्ब में थ्रा जाती! 
है वह पुनभ है। जो नपुंसक, पतित अथवा पागल पति को छोड़ कर अथवा पति 
के मरने पर अन्य पति ग्रहण करे वह पुनभू होती है ।!” १४५ पुन का यह वरान 
सिद्ध करता है कि धमंशारस्त्रों को कुछ ऐसी स्त्रियों के विषय में ज्ञान है जो पुनः 
विवाह करती हैं और इन धर्मंशास््रों ने इनका वर्रान करते समय इनकी भरत्तसना 
नहीं की है । 

पुरुष अथवा स्त्री की मृत्यु हो जाने पर पति अथवा पत्नी के पुनविवाह के 
प्ररन पर यहाँ विचार किया जा सकता है। धर्मंशास्त्रों ने ऐसी स्थिति में पुरुष के 
लिये तो पुनविवाह आवश्यक बताया है*“* श्रर्थात्‌ जब तक मृहस्थाश्नम में 
व्यक्ति है तव तक पत्नी रहनी ही चाहिये श्र यदि एक पत्नी को मृत्यु हो जाये 
तो दूसरा विवाह कर लेना चाहिये । यह व्यवस्था इसलिये है कि बिता पत्नी के 
पुरुष के नित्य कर्मों में अर्थात्‌ धर्म में वाधा पड़ती है ।१०१ छ्धी के पति के मर 
जाने पर पुनविवाह की अनुमति के विषय में ऊपर पराशर स्मृति, अ्रग्निपुराण, के: 
उद्धरण दिये ही हैं ।!** रह्नली के लिये पुनविवाह के अतिरिक्त नियोग की भी' 
प्रथा वर्णित है? “३3 जिसके अन्तरगंत यदि पति के द्वारा स्री में कोई पुत्र उत्पन्न 
नहीं हुआ हैं तव परिवार के ग्रुरुजन मिल कर पति के किसी भाई को अथवा 
सपिण्ड और सगोत्र को अथवा किसी ब्राह्मण ऋत्विज को उस पति के लिये पुत्र 
उत्पन्त करने के लिये नियुक्त करते हैं। इस प्रकार के सम्बन्ध के लिये कुछ 
नियम बनाये गये हैं जो इस दृष्टि से रखे गये हैं कि इस प्रकार के सम्बन्धों में 
यथा सम्भव काम-वासना का विकास न हो । इसलिये यह कहा है कि नियुक्त व्यक्ति 
शरीर पर धी लगा कर उस ज्जी से संसगं तो करे परन्तु काम-भावना के साथ नहीं 
अर्थात्‌ चुम्बन, काम-क्रोड़ा आदि नहीं होनी चाहिये । वह व्यक्ति इस प्रकार से 
एक अबवा अ्रधिक-से-प्रधिक दो पुत्र उत्तन्‍्त कर सकता हैं। परन्तु तत्पश्चातु उन 
दोनों को अपना सम्बन्ध वैसा ही रखना चाहिये जैसा नियोग के पूर्व था। यदि 
इस बीच में पुरुष काम-भावनावश्व संसर्ग करता है अ्रथवा यदि वह तत्पश्चात 
भी काम-सम्बन्ध रखता हैं तो वह पुत्रवधृगमन का ( यदि वह बड़ा है ) श्रथवा 
( यदि वह छोटा है ) मगुख्यलीगमन का दापी होता है। १०४ 

यह तो सत्य है कि व्यावहारिक दृष्टि से स्लियों को पुनविवाह की अ्रथवा 
नियोग की अनुमति है परन्तु श्रेष्ठ बात यही मानी गयी है कि विधवा-विवाह 
न हो अ्रयवा नियोग भी न किया जाये । मनुस्पृति ने नियोग की प्रथा का वर्णाव 
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करने के पश्चात्‌ उसको बहुत निन्‍दनीय कहा है । मनु ने इसे त्लियों का आपदुधर्म 
बता कर१%" तत्पश्चात्‌ कहा है, “द्विजों को विधवाओं के लिये अन्य व्यक्तियों 
को नियुक्त नहीं करना चाहिए व्योंकि जो व्यक्ति नियुक्त करते हैं वे सवातन धम 
को नष्ट करते हैं। विवाह के मन्त्रों में नियोग कहीं नहीं कहा!गया है और विवाह- 
विधि में भी पुनः विधवा-विवाह नहीं कहा गया है। विद्वान्‌ ह्विजों ने इसे 
निन्दित पशु-धर्मं कहा है और वेन राजा के राज्य में इसका मनुष्यों में 'प्रचार 
हुआ था । उस राजपिप्रवर ने पूर्व काल में सम्पूर्ण पृथिवी का भोग कर काम- 
बुद्धि से हत हो कर इस वर्णंसड्भूरता को फैलाया था। तब से, जिन स्त्रियों के पति 
मर गये हैं, उनको जो मोहवश्य सन्वान के लिये नियुक्त करता है, साधुजन उसकी 
निन्‍्दा करते हैं ।?१०६ मनु के सम्पूर्ण कथन का अर्थ स्पष्ट है कि वियोग नहीं ही 
करना चाहिये। यह केवल स्त्रियों का आपदु्ध्म होने के कारण जब किसी 
अकार भी संयम सम्भव न हो अ्रथवा पुत्रोत्पत्ति की बहुत आवश्यकता हो 
तभी नियोग किया जाये, यह माना गया है। आपस्तम्ब ध्मंसूत्र में नियोग 

के अन्तर्गत सन्‍्तानोत्पादन का लाभ और इसके द्वारा धर्म की हानि, दोनों 
की तुलना की है।*“+७ कहा है कि “नियुक्त व्यक्ति का हाथ पराया हाथ 

है । इस व्यतिक्रम से दोनों को नरक प्राप्त होता है। नियमों के पालन से जो 
लाभ है वह सन्‍्तति-प्राप्ति के लाभ से बड़ा है ।” विधवा-विवाह का निषेध 

याज्ञवल्वयस्मृति में भी किया है ।!५८? पति के जीवित रहने पर अथवां मरने 

पर जो अन्य पुरुष के पास नहीं जाती (संसर्ग नहीं करती) उसे कीति प्राप्त होती 
है ओर वह जन्मान्चर तक पति के साथ आनन्द करती है। पराशरस्मृति में 

दूसरे पति का विधान बताने के पदचात्‌ दूसरे ही इलोक में कहा है कि “ ब्रह्मचर्य 
का पालन करनेवाली विधवा भ्रन्य ब्रह्मचारियों के समान स्वरगं जाती है !!”१५९ 

स्त्री के लिए पातिन्नत्य के भी जो नियम बताये गये हैं उनमें भी यही कहा गया 
है कि एक पति को छोड़ कर चाहे वह कैसा ही हो दूसरा पति नहीं करना 
चाहिए। शतपथब्राह्मण में राजकुमारी सुकन्या की कथा है १६९० जिसका कि वृद्ध 
तथा निर्बल च्यवत्त ऋषि से विवाह हुआ तथा जिसने कहा कि “ जिसको मेरे 
पिता ने मुझे दिया है वह जब तक जीवित है मैं उसे न छोड़ूँगी ।??१६१ पुराणों 
में भी एक पतित्रता ज्ली के सतीत्व-तेज की कथा है जिसके पति ने एक वेश्या 
के प्रति कामासक्त हो कर उस वेश्या से सम्बन्ध की इच्छा प्रकट की । जब वहें 
सत्री, पति को कन्धे पर बैठा कर उसे वेश्या के घर ले जामे लगी तो मार्ग में 
एक ऋषि को चोट लग जाने से उन्होंने उस पुरुष को सूर्योदय होने पर मरने 
का थाप दिया। परन्तु उस स्त्री ने श्रपने पातिव्त्य से सूय का उदय ही रोक 
दिया ।0$ २ 
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इस प्रकार जहाँ तक पुनविवाह ओर विधवा-विवाह का प्रइन है, उसमें पुरुष 
के लिए सबसे श्रेष्ठ यह माना गया है कि वह अपनी साध्वी पत्नी का कदापि न 
त्याग करे यद्यपि धर्म की दृष्टि से श्रावश्यक होने पर एक पत्नी के होते हुए भी 
उसे पुनविवाह करने की अनुमति है। पत्नी के मरने पर तो पुरुष के लिए 
पुनविवाह झावश्यक बताया ही गया है। स्त्रियों के लिए सबसे श्रेष्ठ श्रवस्था 
यह है कि वह पति के जीवित रहते हुए (चाहे वह हीव हो) अथवा मरने पर 
भी पुनविवाह कदापि न करे । यदि बहुत ही आवद्यक हो और उसके बिना 
रहना सम्भव न हो (आपदुधर्म) तभी नियोग का अथवा पुनविवाह का विधान 
है। स्त्रियों और पुरुषों में यह भिन्‍नता दोनों के स्वभाव और कार्यों को ध्यान में 
रख कर की गयी है जिसका विस्तृत वर्णन पीछे किया गया है । स्त्री की उन्नति 
की दृष्टि से भी इस प्रकार का संयम लाभप्रद माना है श्रौर यही संयम स्त्री के 
लिए ब्रह्मचयं अ्रथवा संन्यास के समान श्रेष्ठ है। “ब्रह्मचर्य में स्थित साध्वी स्त्री 
भ्रपुत्न होने पर भी उन (नेष्ठिक) ब्रह्मचारियों के समान स्व जाती है ।””) ६३ 
जो संयम पुरुष के लिए गृहस्थाक्षम के परचात्‌ वानप्रस्थ श्रीौर संन्यास आश्रमों 
में बताया गया है, वही संयम निर्माण करने के लिए स्त्री को पुनविवाह न करने 
का आग्रह है | 


बहु विवाह, पुरुषों और स्त्रियों दोनों के लिए वर्जित है | श्रापस्तम्ब ने कहा है 
कि १६४ “धर्म पालन करनेवाली और सनन्‍्तान से युक्त स्त्री होने पर दूसरी शादी 
नहीं करनी चाहिए ।” पुरुष के बहुविवाह के विषय में दक्षस्मृति में कहा है, $ * 
“जिसकी स्त्री प्रतिकूल है और जिसकी दो स्त्रियाँ हैं उसकी सब स्त्रियाँ जोंक के 
समान है ।” कात्यायनस्पृति का कथन है,!*६ “जो स्त्रीवान्‌ अ्रग्निहोत्र पुरुष 
किसी कारण से दूसरी पत्नी की इच्छा करे तो उसके लिए होम का विधान 
कहाँ है १” पीछे स्त्री के जीवित रहते हुए पुनविवाह के जो उदाहरण दिये गये 
हैं, उनको वास्तविक श्रथ॑ में वहु विवाह की श्रेणी में नहीं रखा जा सकता । भारत 
में विवाह का सूल उद्देश्य जब धमंपूर्ति रखा गया तब यह ऊपर दिये उदाहरण 
(सन्तान न होने पर पुनविवाह झ्रादि) उस दृष्टि से नवीन विवाह ही कहे जा 
सकते हैं, बहुविवाह नहीं । बहुविवाह का प्रथ॑ है कि काम-भावना से प्रेरित 
होकर व्यक्ति एक से अ्रधिक विवाह करे और अंग्रेजी में 70] ए४22॥779ए शब्द 
में भी यही भावना निहित हैं । ऊपर बताये गये इन पुनविवाहों में वह भावना 
नहीं है । इस प्रकार के पुनविवाह की अ्रनुमति तभी है जब कि पुरुष अपनी 
प्रथम पत्नी के द्वारा अपने सामाजिक उत्तरदायित्व धर्म, पद्ममहायज्ञ, पुत्रोत्पत्ति 
आदि पूरां नहीं कर सकता । धर्मश्ास्त्रों का यह नियम भी है कि ब्राह्मण चाहे तो 
चारों वरणों की स्त्रियों से, क्षत्रिय तीन वर्ण की, वेश्य दो वर्ण की और शृद्र एक 
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वर्ण की स्त्री से विवाह करे, पर यह बहुविवाह का द्योतक नहीं है क्योंकि इंसका 
श्र केवल इतना ही है कि ब्राह्मण चारों वरणों में से किसी वर्ण की क्कीसे 
विवाह कर सकता है , क्षत्रिय तीनों वर्णों में से किसी भी वर्ण की छी से 
और इसी अनुसार वैश्य श्रादि भी (स्पष्ट समझने के लिए देखिए ऊपर) । 
स्त्रियों का तो बहुविवाह सम्भव ही नहीं है श्रौर वह कई पतियों के साथ रह 
ही नहीं सकती, जब तक कि उसी परिवार के कई व्यक्तियों की वह सम्मिलित 
पत्नी न हो, क्योंकि स्नी को पिता के धर से जा कर पति के घर रहना पड़ता 
है । इस प्रकार का बहुपतित्व का विधान भी भारतीय समाज-रचना का कहीं 
नहीं दिखायी देता है और धर्मग्रन्थों में द्रोपपी का जो एक मात्र उदाहरण है, 
उसमें भी द्रोपदी के पूर्वजन्म की कथा तथा अन्य कारण बता कर किसी प्रकार 
से इस एकमात्र उदाहरण के अम्बन्ध में यही सिद्ध करने का प्रयत्न किया गया 
है कि द्रोपती को एक अ्रपवाद के रूप में मानना चाहिए और साधारण 
अवस्था में यह बात मान्य नहीं है । इस प्रकार यही अच्छा माना गया है कि. 
पुरुष अ्रथवा स्त्री किसी का भी वहुविवाह नहीं होना चाहिए । फिर भी इतिहांस- 
पुराण ग्रन्थों में कई राजाओं के बहुपत्नीत्व के उदाहरण पाये जाते हें । क्षत्रिय 
में रजोगुण होने के कारण भोग का प्रावल्य स्वाभाविक है और उसके 
पास राज्य-सत्ता का अधिकार होने के कारण, इस भोगेच्छा को पूर्ण 
करने की सव सम्भव सुविधा तथा शक्ति है, यदि उसने इस भोगेच्छा को 
अनुचित रीति से पूर्ण करने का प्रयसत्त किया तो उसका तो पतन होगा ही; 
साथ ही यह समाज-जीवन के लिए भी अनुपयुक्त श्रादर्श, दुषित वातावरण 
तथा राजा भ्रौर प्रजा में परस्पर द्वष उत्पन्त करनेवाला दृष्परिणामकारी होगा । 
इसलिए उसकी अधिकार-सत्ता द्वारा इस भोगेच्छा को पूर्ण करने की क्षमता 
धमंशाओं ने समक कर उसकी भोगेच्छा को स्वाभाविक स्थिति को स्वीकार 
किया है । इसीलिये जेसा बताया गया, क्षत्रियों को गाऩ्धवं (प्रेम-विवाह) तथा 
राक्षस विवाह (बलपु्वक री ग्रहण कर  विवाह)--की दूसरे शब्दों में बहु- 
विवाह की भी श्रनमुमति दी गयी है। फिर भी जहाँ तक सम्भव हो उन्हें संय्मित 
करने के लिए पर-सत्री सम्बन्ध वर्जित किया गया है और इस प्रकार उनको 
उनके उपयुक्त धर्म बता कर तथा उस धर्म की मर्यादा के अन्दर उन्हें प्रस्थापित' 
कर उनकी दृष्टि से भी उन्नति का मार्ग निर्धारित किया गयां हैं। अधिक कठोर 
मर्यादा लगाने का श्र होता है उस मर्यादा को भज्ु करवाना और 
माज-जीवत में भी विश्वृद्डलता उत्पन्न करना। इस प्रकार का आदर्श सामने 
रखते हुए भी व्यावहारिकता को मान्य कर नियम बताया गया है। फिर भी 
वहुविवाह्‌ की हेयता और एकपल्लीत्रत की मंहत्ता बताने के लिए रामायण 


श्प४ समाज ओर राज्य : भारतीय विचार 


की कथा है जिसमें दशरथ के बहुपत्नीत्व और राम के एक्पत्नीव्रत के आदर्श की 
तुलना की गयी है ।१ ३७ 

-त्री अथवा पर-पुरुष सम्बन्ध तो बिल्कुल ही वर्जित है। ६८ इसके 
अतिरिक्त किसी पुरुष द्वारा पर-स्नी में उसके पति के जीवित रहते हुए अ्रथवा 
पति के मरने पर उत्पन्न पुत्रों को क्रमश: कुण्ड और गोलक कहा है ।) * * उनकी 
निन्‍्दा में पराशरस्मृति में कहा है कि “जल के अथवा पवन द्वारा जिसके खेत में 
बोज पहुँच जाता है वह उसी क्षेत्र के स्वामी का होता है, बीजवाले को उसका 
भाग नहीं मिलता है। इसी प्रकार पर-तछी में उत्पन्त कुण्ड और गीलक तामक 
पुत्रों के सम्बन्ध में है ।” कुण्ड और गोलक यह दान के अपात्र और पंक्तिदुषक 
( श्राद्ध के भोजन के श्रपान्न ) माने गये हैं ।!?? जिस प्रकार पुरुष के लिये 
पर-स्री सम्बन्ध वर्जित है उसी प्रकार स्री के लिये भी पर-पुरुष सम्बन्ध वजित 
है। पराशरस्मृति का कथन है," ४१ “जो ज्ली श्रपने सजातीय वान्धवों के साथ 
दुष्ट आचरण करती है अथवा गर्भपात करती है, उससे पत्ति कभी न वोले ।” 
फिर भागे ग्राग्रह के साथ कहा है,*९९ “पति के मरने अथवा त्याग करने पर 
जो क्री जार ( पर-पुरुष ) से गर्भ धारण करती है, उस पतित और पाप कर्म 
करनेवाली को दूसरे राज्य में छोड़ दिया जाये । जो ब्राह्मणी पर-पुरुष के साथ 
चली. जाये उसे नणष्टा कहते हैं, उसको फिर वापिस नहों लिया जा सकता । काम 
से श्रथवा मोह से जो नारी सम्बन्धियों, पति और पुत्र को छोड़ कर चली जाये 
वह परलोक में श्रौर विशेष रूप से मनुष्यलोक - में नष्टा है। परन्तु मद और 
मोह के कारण अथवा क्रोध से दण्ड द्वारा ताड़ित होने पर जो अकेली चली जाये 
उसे वापिस लिया जाये और दस दिन तक उसका कोई प्रायश्चित्त नहीं है क्योंकि 
दस दिन तक नारी को न छोड़े परन्तु यदि वह नष्टा हो जाये तो उसे छोड़ 
दे।” इसके अतिरिक्त शास्रों में विभिन्‍न प्रकार को पर-स्त्रियों से सम्बन्धों के 
प्रायश्चित्त भी दिये हुए हैं | यमस्मृति का कथन है, !»३ “माता, ग्रुरुपत्नी, बहन, 
लड़की, पुत्रवध्च॒ इनके साथ गमन कर पुरुष अ्रम्नि में प्रत्रेश कर जाये; अन्य शुद्धि 
( प्रायश्चित्त) का विधान नहों है। रानी, सन्यासिनी, धाय, उत्तम वर्ण की 
स्रीऔर अपने गोत्र की त्री, इनके साथ गमन कर दो क्ृच्छु करे । अन्य माता, 
पिता के गोत्र की स्त्रियों अथवा पर-स्री के साथ गमन कर सान्तपन कृच्छु करे । 
वेश्या के साथ गमन करके द्विज के, अत्यन्त तपे हुए कुशा के जल को पाँच रात 
तक प्रति दिन एक वार पी कर पाप नष्ट होते हैं ।” स्त्रियों के लिये भी पुरुषों 
के समान प्रायश्चित्त बताया है ।१९४ परक्धी-गमन और परपुरुष-गमन के लिये 
राज्य द्वारा दण्ड का भी विधान है। 

ऊपर के विवेचन से यह ज्ञात हुग्ना होगा कि उपरोक्त राज्य द्वारा दण्ड का 
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विधान केवल दो स्थिति में है--एक तो तब जब उच्च वर्ण की र्री का तिम्न: . 
वर्ण के पुरुष से सम्बन्ध होता है झ्रोर दुसरे प्रक्ती-गमन में । अन्य स्थिति में यथा 
'वहुविवाह, विधवा-विवाह, पुनविवाह, अन्य भ्रकार के असवर्ण विवाह करने 
पर राज्य द्वारा दण्ड का कोई विधान नहीं है । इन सब स्थितियों में, जो श्रेष्ठ 
समाज-नियम निर्माण किये गये हैं उनके पालन का आग्रह है तथा उनका 
उल्लद्भत करना हेय भी माना गया है, परन्तु उनके उल्लद्भून पर दण्ड का 
विधान नहीं है । इस प्रकार के समाज-नियमों के उल्लज्भन के कार्यों की ( यथा 
सवर्शाविवाह करने को, पुनविवाह न करने को) हेय मानते हुए भी, यदि किसी 
ने वैसा किया तो उसे भी समाज की व्यवस्था में कोई-न-कोई स्थान अ्रवश्य दिया 
गया है और उसे समाज से वहिष्कृत नहीं किया गया है। व्यक्ति का पतन हो 
सकता है परन्तु उसकी उन्नति का मार्ग फिर भी खुला रहना चाहिये | दण्ड 
उसी समय दिया जा सकता है जब समाज-नियमों का इतना घोर उल्लड्डन हो 
कि उसके कारण सम्पुर्णा समाज-व्यवस्था के विश्वद्धल होने की सम्भावना हो । 
ऐसे उल्लड्ूनों में पर-स्लरी और पर-पुरुष का सम्बन्ध सबसे महत्त्वपूर्ण हैं। परस््री- 
गमन के सम्बन्ध में मनु का कथन है, “राजा को चाहिये कि परायी स्त्री से संसर्ग 
करने पर मनुष्यों को श्रगेक भाँति के उद्देगजनक शरीर-दण्ड आदि दे कर देश से 
निकाल दे | परायी र्री से विषय-भोग करने से वर्शासद्धूर उत्पन्त होता है जिसके 
द्वारा संसार के मूल को नष्ट करनेवाला अधमे सबके नाश के लिये उत्पन्न 
होता है ।”१०५ याज्ञवल्क्यस्मृति में विस्तार के साथ दिया हुआ नियम इस 
प्रकार है, ”* जिसमें पर-सत्री-सम्बन्ध का पूर्स अर्थ भी स्पष्ट किया है। “परायी 
स्रियों के केश पकड़ने पर अथवा उसके शरीर पर कामपूर्ण चिह्न ( नख, दन्त 
आदि के ) अद्ित करने पर अयवा दोनों की परस्पर प्रीतियुक्त चेष्टाओं पर 
पुरुष को व्यभिचार के दोष में पकड़ लेना चाहिये। जो पुरुष स्री की नीवी' 
( कमर ), स्तन के आवरण ( चोली आदि ), जंघा ओर केशों को स्पर्श करे 
अथवा अनुपयुक्त समय और स्थान पर उसके साथ बातचीत करें अथवा उसके 
साथ एक आसन ( शैय्या आदि ) पर बैठे ( उसको भी )। यदि मना करने 
पर भी स्त्री ऐसी चेष्टाएँ करे तो उसे सौ-पण श्र पुरुष को दो-सौ. पर दण्ड 
हो और दोनों को मना करने पर यदि दोनों वैसा करें तो संग्रहर ( व्यभिचार ) 
'का दण्ड देना चाहिये । अपने वर्ण की स्त्री से व्यभिचार पर उत्तम साहस का 
दण्ड ( १००० पण ), नींव वर्ण कीं त्री से व्यभिचार पर मध्यम साहस का 
दण्ड ( ५००० पर ) ओर उत्तम वर्ण की र्री से भोग करने पर पुरुष को वध 
दण्ड दिया जाये और स्त्री के वाक-कान कंठवा लिये जायें ।” मनुस्मृति में भी 
सी प्रकार से विस्तार के साथ स्त्री-संग्रहरा ( व्यभिचार ) के नियम दिये हैं १७७ 
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परन्तु इस पाप की ग्रुरुता वताने के लिये कहा है,'?< “जो स्त्री जाति और 
गुणा के गये से पति का उल्लड्भन करती है ( परपुरुष-गमन करती है ), उसे 
राजा वहुत से व्यक्तियों के सामने कुत्तों द्वारा नुचवा ले तथा पापी पुरुष को तपे 
लोहे की दैय्या पर सुला कर और उसके ऊपर लकड़ी रख कर उस पापी को; 
जला दे ।” व्यभिचार-सम्बन्धी नियम कोटिल्य में भी दिये हुए हैं ।१९ * 


सातवाँ अध्याय 


अन्य सामाजिक प्रश्न 


समाज की व्यवस्था करने के पश्चात्‌ भी प्रत्येक समाज में श्रन्य समस्याएँ 
भी होती हैं | सबसे प्रथम समाज के योग्य नागरिक तैयार करने के लिए समाज 
में शिक्षा की व्यवस्था करनी होती है। समाज का जीवन चलाने के लिए 
सुव्यवस्थित श्राथिक रचना की भी झ्ावश्यकता होती है| साथ-ही-साथ समाज 
के अन्दर नैतिकता की धारणा निर्माण करने की भी आवश्यकता होती है | इन 
सब विषयों का धर्मशास्त्रों ने समाज-व्यवस्था से पृथक्‌ विचार नहीं किया है, अपितु, 
समाज-व्यवस्था का विश्लेषण करते हुए इन प्रश्नों का उसी के अच्तगंत विचार 
हो गया है। ब्रह्मचर्याश्रम के वर्णन में मुल रीति से शिक्षापद्धति का विचार झा 
जाता है; नैतिक नियम पाप और पुण्य के नाम से समाज-व्यवस्था के अ्रन्तंगत 
दिये गये हैं; आथिक जीवन के सम्बन्ध में यद्यपि वार्ता? के नाम से विचार कियाः 
गया है परल्तु प्रमुख नियम धर्मंशासत्रों में भी मिलते हैं। इस कारण इन सब 
विषयों का ज्ञान भी धमंशास्त्रों और अर्थग्ास्त्रों से ही उपलब्ध होता है । 


शिक्षा-पद्धति 


विद्या का भारतीय जीवन-दर्शन में बहुत महत्त्व है। अथवंबेद में जो ब्रह्मचर्ये: 
सृक्त है, उसमें यह बताया गया हैं कि ब्रह्मचारी का समाज-जीवन में कितना महत्त्व 
है ।) पिछले श्रध्याय में यह दिखाया ही गया है कि भारतीय विचारकों ने शिक्षा 
को समाज-रचना में इतना महत्त्व दिया कि व्यक्ति द्वारा शिक्षा का प्रारम्भ 
उसके लिए मानी एक नया ही जन्म माना गया । यह भी पहले बताया जा 
चुका है कि जिनकी शिक्षा नहीं होती उन्हें सावित्री-पतित श्रथवा ब्रात्य कहा गया 
है ओर उनसे सम्बन्ध रखना अच्छा नहीं माना गया । संस्कारों का महत्व 
दिखाते हुए भी बताया गया है कि जन्म से तो व्यक्ति शूद्र होता है.परन्तु संस्कार 
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से ही द्विज होता है और जिस संस्कार का मुख्य रीति से यहाँ सन्दर्भ है, वह 
उपनयन-संस्कार है ।* विद्या का इतना महत्व माना गया है कि विद्यादात सब 
दानों में श्रेष्ठ है ।3 अग्निपुराण में* विद्या का महत्व बताते हुए कहा है, “विद्या 
कामधेनु है ( तत्समान सभी कुछ देनेवाली ) तथा यह उत्तम चक्षु है” ( श्रर्थात्‌ 
इससे सभी बातों को ठीक रीति से देखने को दृष्टि श्रा जाती है )। उपनिषदों में 
भी विद्या का बहुत महत्व वर्णित है । 

शिक्षा प्राप्त करने की अर्थात्‌ अ्रध्ययन प्रारम्भ करने की अवस्था निर्धारित 
कर दी गयी है। यह अवस्था ब्राह्मणों के लिए श्राठ वर्ष, क्षत्रियों के लिए ग्यारह 
वर्ष शोर वैश्यों के लिए बारह वर्ष है। परन्तु इससे पूर्व भी शिक्षा प्रारम्भ की 
जा सकती है भौर वह अधिक ग्रुणकारी मानी गयी है । हो सकता है कि किसी 
विशेप कारण से अथवा असावधानी से शिक्षा का प्रारम्भ देर से किया जाये । 
'इसके लिए भी व्यवस्था है। परन्तु एक आयु निर्धारित कर दी गयी है जिसके 
'पद्चात्‌ शिक्षा देने का कोई विशेष लाभ नहीं माता गया है। मनुस्मृति में यह 
नियम इस प्रकार दिया हुग्ना है, * “ब्राह्मण का उपनयन गर्भ से श्रार्वें वर्ष में करे, 
क्षत्रिय का गर्भ से ग्यारहवें वर्ष में और वेश्य का गर्भ से वारह॒वें वर्ष में । ब्रह्मतेज 
'की इच्छा करनेवाले ब्राह्मण का पाँचवें वर्ष में, बल के चाहनेवाले क्षत्रिय का 
'छठे वर्ष में शऔरौर धन चाहनेवाले वैद्य का श्राठवें वर्ष में यज्ञोपवीत करना चाहिए । 
'सोलह वर्ष तक ब्राह्मण की, बाईस वर्ष तक क्षत्रिय की और चौबीस वर्ष तक वैश्य 
वी सरस्वती का अतिक्रमण नहीं होता (अर्थात्‌ इस अवस्था तक उनका उपनयन हो 
सकता है) ।” उपनयन का अर्थात्‌ विद्यारम्भ का यही नियम गृद्यसृत्रों ने तथा अ्रन्य 
स्मृतियों और पुराणों ने दिया है ।? इसका अर्थ यह है कि व्यक्ति ने यदि अवधि- 
विशेष तक शिक्षा नहीं प्राप्त की तो ऐसा समझना चाहिए कि उम्रको शिक्षा प्राप्त 
कर उन्नत जीवन व्यतीत करने की इच्छा ही नहीं, वह होव जीवन ही व्यतीत 
करना चाहता है और ऐसे असंस्क्ृत व्यक्ति के साथ सम्बन्ध रखना अन्य लोगों को 
भी पतित करेगा तथा ऐसे पतित व्यक्ति को समाज में उत्तरदायित्वपूर्णां अथवा 
प्रतिप्ठापूर्णा स्थान पर विलकुल नहीं रखा जा सकता । नब्रह्मचर्याश्रम की अवधि 
भ्र्थात्‌ श्रष्ययन-काल पुर्णातवा निश्चित नहीं है। परन्तु साधारणतया १४२ वर्ष 
का कम-से-कम अध्ययन-काल निर्धारित किया गया है। ऐसी श्राशा थी कि बारह 
वर्ष में एक वेद का अध्ययन समाप्त ही जायेगा, इस कारण अ्रध्ययन का 
सावारणतया वही काल रखा गया है। परन्तु यदि व्यक्ति को श्रधिक अध्ययन 
करने की इच्छा हो तो चारों वेदों के श्रध्यपन के लिए ४८ वर्ष तक का काल 
व्यतीत किया जा सकता है और यह भी हो सकता है कि कोई व्यक्ति 
अधावी होने के कारण अपना अध्ययन शीघ्र ही समाप्त कर ले। गोपथ-ब्राह्मण 
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' में कहा है: कि “(सभी) वेदों (के भ्रध्ययन) के लिए ब्रह्मचयं का काल ४८ वर्ष 
बताया गया है और वेदों को चार भागों में बाँट कर वारह वर्ष का ब्रह्मचयें का काल 
है। यह बारह वर्ष का काल अल्पतम है और समावतंन संस्कार के पूर्व 
यथाशक्ति (वेद का) अध्ययन कर लेना चाहिए ।”. छान्दोग्योपनिषद्‌ * में कथा है 
कि अरुण के पौत्र (उद्दालक के पुत्र) श्वेतकेतु को उस के पिता ने ब्रह्मचर्यवास 
लिए भेजा । उसने बारह वर्ष की अ्रवस्था में उपनयत कराया और चोवीसव वर्ष 
(अर्थात्‌ वारह वर्ष के पश्चात्‌) सभी वेदों का अध्ययन करके वह वापिस लोट 
आया । उपरोक्त उद्धरण में तथा कथा में अध्ययत्त का काल तो निर्दिष्ट है ही, 
साथ-ही-साथ यह भी इज्लित किया गया है कि अधिक योग्य व्यक्ति बारह 
वर्ष में एक से अधिक वेद भी समाप्त कर सकता था। मनुस्मृति में तीन वेद के. 
पठन का काल छत्तीस वर्ष बताया गया है,” परन्तु उससे भी कम काल का 
विधान है। मन और याज्ञवल्कव्य? " का यह भी कहना है कि शिक्षाक्रम के बीच ' 
में व्यवधान नहीं पड़ना चाहिए भश्रर्थात्‌ ब्रह्मचर्यं अ्खण्डित रहता चाहिए । 
.. विक्षा के पीछे यह दृष्ठि थी कि व्यक्ति शिक्षा प्राप्त कर समाज-जीवन का. 
भार वहन करने के लिए. तैयार हो तथा शिक्षा के द्वारा व्यक्तियों को निःस्वार्थ, 
जीवन व्यतीत करने की, समाज-सेवा की और इस प्रकार अपने व्यक्तित्व को 
समष्टि सें लीन कर व्रह्म-प्राप्ति की ओर श्रग्रसर होने की प्रेरणा प्राप्त हो,. 
अर्थात्‌ आध्यात्मिक दृष्टि से व्यक्ति के व्यक्ति का विकास करते हुए उसंकोः 
ब्रह्मज्ञान को ओर अग्रसर होने योग्य और भौतिक दृष्टि से समाज-जीवन का: 
उत्तरदायित्व निबाहने के योग्य व्यक्ति को तैयार करना शिक्षा का उद्देश्य था । 
सम्पुर्ण शिक्षापद्धति का निर्माण इसी एक प्रमुख दृष्टिकोश से किया गया था । 
पाठ्यक्रम भी इसी दृष्टि से निर्धारित था । इसी कारण शिक्षा के पाठ्यक्रम में” 
सबसे प्रमुख वेद हैं। ऊपर हम देख ही चुके हैं कि वेदों के अध्ययन के अनुसार 
ही शिक्षा का काल निर्धारित किया गया है। वेद को धर्म का मूल माना ही 
गया है (जैसा ण्हले अ्रध्याय में बताया गया है) और इस कारण वेदाध्ययन क्े द्वारा 
ही धर्म का ज्ञान भी श्रच्छी प्रकार से प्राप्त किया जा सकता है। यदि व्यक्ति 
को धर्म का ज्ञान न होगा ओर तदनुसार जीवन व्यतीत.करने की प्रेरणा न 
होगी तो वह समाज-जीवन में सहायक तो हो ही नहीं सकता, प्रत्युत्‌ बहुत अ्रंशों 
में यही सम्भव है कि वह समाज-जीवन में बाधा और विश्व्ललता उत्स्त 
करेगा। विद्यार्थी-जीवन व्यक्ति के विकास की प्रारम्भिक अ्रवस्था है और इस 
काल में ही व्यक्ति का निर्माण किया जा सकता .है, परन्तु यदि इसी क़ाल में 
किसी व्यक्ति के आगे के सम्पूर्ण जीवव की उचित नींव न पड़ी तो वह स्वयं तो 
गिरेगा ही, साथ-ही-साथ वह समाज-जीवन को भी नष्ट करेगा | यह धारणा 
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भारतोय समाजञगाल्तलियों की थी और इस कारण जीवन में अन्य संयमों की 
'शिक्षा के साथ (जिनका आगे वर्णन किया गया है) धर्म की शिक्षा भी अनिवाय॑ 
वतायी गयी थी । इसके ग्रतिरिक्त वेद ब्रह्मत्ान के भी प्रदर्शक माने गये थे ।) * 
महाभारत में कहा है, ' १ “श्रद्धा और विश्वासपृवंक निद्चयात्मक बोध ही मोक्ष 
का स्वरूप है | यदि तुम एक अविनाशी (त्रह्म) से सम्बन्धित तत्त्व को जानना 
चाहते हो तो कोरा तकंवाद छोड़ कर श्रुतियों और स्मृतियों का आश्रय लो । 
उनमें आत्मा का बोध करानेवाली बहुत ही उत्तम युक्तियाँ उपलब्ध हैं । जो 
शुष्क तक का आश्रय लेता है उसे साधन की विपरीतता के कारण बुद्धि की 
सिद्धि नहीं होती । भ्रतः आत्मा को वेदों के द्वारा ही जानना चाहिए, क्योंकि 
आत्मा वेदस्वरूप है, वेद ही उसका शरीर है। वेद से ही तत्त्व (ब्रह्मज्ञान) का 
बोध होता है । आत्मा में ही वेदों का उपसंहार या लय होता है।”” अ्रथवंवेद 
की तो ब्रह्मेद बताया ही गया है ।१४ इन ग्रन्थों की उक्तियों के अतिरिक्त भी 
यदि हम देखें तो वेदों में विभिन्‍न देवताओ्रों की उपासना है और सभी देवता 
भिन्‍न-भिन्‍न रूपों में ब्रह्म के ही प्रतीक है,।“ ग्रत्त: देवताओं की स्तुति ब्रह्मोपासना 
ही है । इस कारण वेदाध्ययत का महत्त्व धर्मग्रन्यों में वरिित है। मनुस्मृति में 
ब्रह्मचयंधर्म के भ्रन्तगंत कहा गया, “इस क्रम-योग से संस्कार-प्राप्त आत्मावाला 
द्विज गुरु के पास रहता हुआा धीरे-धीरे ब्रह्म के पास ले जानेवाले तप का सश्जय 
करे | विधिपूर्णा तपों और विविध ब्तों के माध्यम से द्विज को सरहस्य 
(उपनिषद्युक्त) वेद पढ़ना चाहिए। तप करता हुआ द्विज सदा वेद का ही 
अभ्यास करता रहे। वेदाम्यास ही ब्राह्मण का श्रेष्ठ तप कहा गया है । जो 
ब्राह्मण नित्यप्रति शक्ति के अनुसार वेद पढ़ता है, वह चरण से नखों तक 
(स्वेदेहव्यापी) बड़ा भारो तप करता है। जो ब्राह्मण वेद न पढ़ कर अन्यत्र 
अम करता है वह जीते जी कुटुम्ब-सहित छूद्र हो जाता है।””१६ नारदपुराण, 
विष्णुपुराण, माकक॑ण्डेयपुराण श्रादि सभी पुराणों में१० जहाँ ब्रह्मचर्याश्मम का 
वरणंन है, वहीं पर प्रमुख रीति से वेदाध्ययन पर बल दिया गया है। केवल 
वेदाष्ययन का ही महत्व नहीं बताया है, वेदार्थ को हृदयद्भम कर उसके अनुसार 
आचरण करना भी श्रावश्यक है। दक्षस्मृति ने वेदाम्यास पाँच प्रकार का बताया 
है--वेद का स्वीकार (स्मरण), विचार (पअथं-विचार), श्रम्यास, जप तथा 
शिष्यों की दान (पढ़ाना) ।१४ मनुस्मृति१* में पहिले वेद-शास्त्र के तत्त्व को 
जाननेवालों का महत्व बता कर फिर कहा है कि अ्ज्ञ लोगों से ग्रन्य॑ पढ़नेवाले 
श्रेष्ठ हैं, ग्रन्य को केवल पढ़नेवालों से उसे धारण करनेवाले (स्मरण रखने वाले) 
श्रेष्ठ हैं, धारण करनेवालों से ज्ञानी (अ्रथ॑ जाननेवाले) श्रेष्ठ हैं और ज्ञानियों 
से उनके अनुसार आचरण करनेवाले श्रेष्ठ हैं । 


अन्य सामाजिक प्रश्न ' १६१ 


पाठ्यक्रम में वेद तो थे ही इसके अतिरिक्त भी अन्य धर्मग्रन्य थे। सांसारिक 
दृष्टि से भी व्यक्ति को तैयार करता आवश्यक था जिससे वह श्रपना जीवन 
सुचारुप से चला सके । इसके लिए अन्य विषय भी थे। अतः धर्मंशास्त्रों में. 
अन्य भी विद्याओं का उल्लेख आता है । शतपथ ब्राह्मण में स्वाध्याय के' अन्तगंत 
चारों वेद, इतिहास, पुराण, गाथा, नाराशंसी आदि का पाठ बताया गया है ।** 
गोपथ ब्रह्माण में कहा है कि वेदों के साथ कला, रहस्य, ब्राह्मण, उपनिषद्‌, 
इतिहास, उपासख्यात, पुराण, अनुशासन, वाकोवाक्य आदि का भी निर्माण हुआ 
है । चार वेद और वेदाज्भ ( शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष ) 
आदि का उल्लेख मुण्डकोपनिषद्‌ में है,'? जहाँ चारों वेदों के साथ उपनिषद्‌ 
और इतिहास-पुराण का उल्लेख अपरा-विद्या के ताम से किया गया है। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में बहुत बड़ी सूची है। नारद सनत्कुमार से कहते हैँ** कि. 
“में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद श्रोर चौथा अथवंवेद जानता हूँ। इतिहास-पुराण रूप, 
पाँचवाँ वेद, वेदों का वेद ( व्याकरण ), पित्य ( श्राद्धकल्प ), राध्षि (गणित), 
देव ( शकुन-विद्या ), निधिशास्त्र, ( अर्थशास्त्र ), वाकोवाक्य ( तकंझास्त्र ), 
एकायन ( नीति ), देवविद्या ( निरुक्त ), ब्रह्मविद्या, भृतविद्या, पशुज्ञान 
शात्ष-विद्या ( धनुर्वेद ), नक्षत्रविद्या ( ज्योतिष ), सर्पविद्या, देवजनविद्या ( नृत्य, 
सद्भीत झ्ादि ) सब कुछ जानता हूँ ।” याज्ञवल्वयस्मृति में, मत्स्यपुराण में 
तथा वायुपुराण में विद्या के चोदह स्थान गिनाये हैं *3--४ वेद, ६ वेदाज्र, कम स्थान 
पुराण, न्याय, मीमांसा और धमंशास्त्र । वायुपुराण तथा गरड़पुराण में चौदह 
विद्याओों के साथ चार और विद्यात्रों का भी उल्लेख है “---आयुर्वेद, धनुर्वेद, 
गन्धर्ववेद तथा अधथंज्ञास्त्र जो कि क्रमशः चारों वेदों के उपवेद हैं। शुक्रनीति 
में*० बत्तीस विद्याह्रों श्रौर चौसठ कलाझ्रों का वर्णन है। बत्तीस विद्याश्रों के 
अन्तगंत चार वेद, छः वेदाड़, चार उपवेद, मीमांसा, न्याय, सांख्य, वेदान्त, योग, 
इतिहास, पुराण, धर्मंशास्त्र ( स्मृति ), नास्तिकों का मत, श्रथ॑शास्त्र, कामशास्त्र, 
शिल्पशास्त्र, अलद्भार, काव्य, देशभाषा, अवसरोक्ति, यवनों का मत, देशादि के 
घम्म हैं तथा ६४ कलाओं में गान्धवंवेद की ब्र्थात्‌ ( संगीत तथा कामशास्त्र की) 
सात कलाओं का ), आयुर्वेद की ( ओषधियों और प्राकृतिक वस्तुओं सम्बन्धी ) 
दस कलाझओं का, धनुर्वेद की ( य्रुद्धशासत्र की ) पाँच कलाओं का, तथा इसके 
अतिरिक्त संसार के और बहुत-से व्यवसायों सम्बन्धी बयालीस कलाश्ों का 
उल्लेख है । 

धर्मशास्त्रों में शुक्रीति द्वारा उल्लिखित इन विद्याओं और कलाझों का 
विस्तार से जो उल्लेख नहीं है, वह यही सिद्ध करता है कि इन सब विद्याओ्रों और 
कलाओं का प्राचीन भारत में ज्ञान तो था ही, शिक्षण की भी व्यवस्था थी, 


१६२ समाज और राज्य : भारतीय विचार 


परन्त शिक्षा की जो मूल पद्धति थी उसमें प्रमुख रीति से ऐसी ही शिक्षा के 
अध्ययन पर वल था जिससे व्यक्ति में धर्म में रुचि बढ़े तथा जिससे वह ब्रह्म- 

प्राप्ति की ओर अग्रसर हो । आपस्तम्बव्म॑सूत्र में आचाये की व्याख्या करते हुए 
बताया गया है किः* जिसके द्वारा आचार .धर्मंकृत्यों) का ज्ञान शिष्य को होता 
हैं वह आचाय॑ है श्रोर यह भी यही सिद्ध करता है कि शिक्षा सूनतया धर्म और 
मोक्ष की दृष्टि से थी। यह धारणा भी थी कि संसार में लोकिक ज्ञान की तो 
कोई सीमा नहीं और जीवन में व्यक्ति कितना ही अ्रध्ययत्त करे परन्तु उसका 
श्रल्पांश भी पढ़ने में वह समर्थ न होगा । तेत्तिरीय ब्राह्मण में *० भारद्वाज की 
कया बता कर यह सिद्धान्त प्रदर्शित किया गया है। भारद्वाज ने तीन आयु 
( जीवन के तीन भाग अथवा तीन जन्म ) ब्रह्मचारी रह कर वितायी । जब 
भारद्वाज ने चोथी आयु भी इसी प्रकार बिताने का निश्चय किया तब इच्ध ने 
तीन पव॑तों से तीन सुद्दियाँ घूल ले कर कहा कि वेद ( बौद्धिक ज्ञान ) अनन्त है 
तथा भारद्वाज ने इन तीन सुट्ठियों के समान ही केवल ज्ञान अभी तक प्राप्त किया 
है। इस प्रकार इन्द्र ने केवल-मात्र वोौद्धिक ज्ञानाजेन को निस्सारता सिद्ध की । 
छान्दोग्योपनिपद्‌ में भी इन्द्र की कथा है*< जिन्होंने प्रजापति के यहाँ सौ वर्ष 
ब्रह्मचर्यवयास किया तथा इतने समय शिक्षा अर्जन करने पर भी 
जिन्हें दास्तविक ज्ञान प्राप्त नहीं हुआ । तब इन्द्र को प्रजापति ने वास्तविक ज्ञान 
( ब्रह्मत्षान ) दिया । गरुड़पुराण** में लोकिक्र विद्या-प्राप्ति की अन्ततः 
निरर्थकता बहुत विस्तार के साथ बतायी गयी है और कहा है कि बिना मूल तत्त्व 
के ज्ञान के अन्य शास्त्रों का अध्ययन निरथंक है। अतः यह धारणा मान्य थी कि 
व्यक्ति को ऐसा ही ज्ञान मिलना चाहिए जो कि उस व्यक्ति की धर्म में और मोक्ष 
में वृत्ति निर्माण कर सके।३० सांसारिक जीवन की दृष्टि से तो केवल 
जीविकोपाज॑न का ज्ञान ही महत्त्वपूर्ण था और जीच्रिकोपार्ज॑ंन का ज्ञान 
तो वर्णंबमं के अनुसार व्यक्ति को स्वाभाविक रीतिसे प्राप्त होता ही था 
तथा उसकी शिक्षा उसे अपने परिवार और कुल अथवा जाति-बच्धुओं के 
द्वारा प्राप्त होती थी । भारतीय विचार में इस प्रकार उतनी ही लौकिक-शिक्षा 
पर्याप्त मानी गयी है जितनी व्यक्ति के जीवन में श्र और काम के लिए सहायक 
हो और शुक्रनीति की वत्तीस विद्यात्रों और चौसठ कलाशों में ऐसी ही विद्याश्रों 
आर कलाझों का उल्लेख है| परन्तु धर्मंझास्त्रों ने इस वात पर अधिक बल न 
देकर उसी शिक्षा पर बल दिया है जो व्यक्ति को आध्यात्मिक हृष्टि से उन्नत 
करनेवाली हू । इस फारण याज्ञवल्वयस्मृति के ब्रह्मचारि प्रकरण? में भी विभिन्न 
धमंग्रन्चों के अध्ययन का हो महत्व बताया गया है।३) यज्ञ करने, तप 
करने और शुभ कम करने के लिए द्विजों को वेद ही अत्यन्त कल्याणकारी है।” 


अन्य सामाजिक प्रदन १६३ 
फिर चारों वेदों के पा का फल बता कर आगे कहा है, “जो द्विज शक्ति भर 
वाकोवाक्य, पुराण, नाराशंसी, गाथा, इतिहास झ्रादि विद्या का अध्ययन करता 
है, वह दग्ब, भात और मधु के तर्प॑ण से मानो देवताओ्रों कों शञौर मधु तथा घी से 
पितरों को तप्त करता है ।" इन धर्मंग्रन्थों के अध्ययन को ही याज्ञवल्वय ने अन्य 
धर्मग्रन्यों के समान स्वाध्याय कहा है और फिर कहा है, “तीन वार पृथ्वी 
दान करने का अथवा उम्र तप का फल नित्य स्वाध्याय करनेवाला हविज प्राप्त 
करता है ।” 

शिक्षा के पीछे यह दृप्टि होने के कारण कि वह व्यक्ति को तथा समाज- 
ज़ीवन को उछ्तत करनेवाली सिद्ध हो, आचार्य का आददों भी ऐसा ही रखा 
गया । अतः ब्राह्मण को ही, जिसे समाज के सामने आदर्श प्रस्तुत करने का 
काम है, अ्रध्यापन का कार्य दिया गया हैं। यह भी कहा गया है२* कि यदि 
गुरु, धर्म के पथ से विमुख और पापी हो तो उसे छोड़ देना चाहिए । गुरु अपना 
आदर्श रखे, इस दृष्टि से यह भी आवश्यक था कि ग्रुरु बिना घन की कामना 
के पढ़ाये ( देखिए पीछे )। विद्या का दान ही श्रेष्ठ है, उसके विक्रय की वहुतः 
निन्‍्दा की गयी है। व्यासस्मृति में वेद-विक्रेता को ब्रह्महत्यारा बताया गया है तया 
नारद-पुराण में भी ।१३ विशभिन्न स्मृतियों और पुराणों में? ” दान ओर श्राद्ध 
के जो अ्पात्र बताये हैं उनमें वेद-विक्रयी ( शिक्षा वेचनेवाले ) तथा घन लेकर 
शिक्षा देनेवालों का उल्लेख है। नारदपुराण में3० गुरु के लिए यह भी 
आवद्यक बताया है कि वह शिक्षा में पक्षपात न करे। "न्याय में और धर्म- 
शिक्षा में जो पक्षपात॒ करते हैं, उतको करोड़ों प्रायश्चित्त करने पर भी निष्क्ृति 
नहीं है ।” गुरु के लिए यह भी आवश्यक बताया गयाःथा कि जो भी योग्य 
व्यक्ति ( पात्र ) उसके पास विद्या पढ़ने के लिए आये, उसे वह मना न क़रे म 
प्ररनोपनिषद्‌ में कहा है*९ कि यदि गुरु कुछ विद्या को छिपा लेता है तो 
अमृत वचन से उसका ज्ञान नष्ट हो जाता है। छान्‍्दोग्योपनिषद की 3७ एक 
कथा में बताया है कि उपकौद्यलल नामक एक शिष्य के द्वारा बारह वर्ष तक 
गुरु की अग्नि की परिचर्या किये जाने पर भी गुरु ने जब उसे नहीं पढ़ाया तब 
गरुरुपत्नी ने गरुह ( सत्यकाम जावाल ) से कहा, “कहीं श्रग्नि तुम्हारी निन्‍दा न 
करे।” आपस्तम्बधर्मसूत्र में कहा है? < कि अध्यापक को चाहिए कि वह शिष्य 
को पुत्र के समान समझ कर उसको चिन्तापूर्वक ज्ञान दे तथा शिष्य से कुछ न॑ 
छिपाये । आगे यह भी कहा है3९ कि अध्ययन की जो इच्छा करे उसमें यदि 
कोई दोष न हो तो उसे मना न करना चाहिए । है 

शिक्षा का समाज-जीवन के लिए इतना महत्त्व होने के कारण .य हभी 
आवश्यक था कि वह योग्य पात्र को ही दी जाये ( जैसा ऊपर के विवेचन से 
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स्पष्ट है )। भारतीय जीवन में भ्रधिकरारी-अनधिकरारी के विषंय में बहुत सूक्ष्म 
विवेचना होने के कारण यह स्वाभाविक ही था कि शिक्षा के विपय में भी यह 
धारणा हो कि अनधिकारी को शिक्षा न दी जाये । योग्य व्यक्ति शिक्षा का उपयोग 
करेगा परन्तु अयोग्य व्यक्ति को यदि शिक्षा मिली तो वह उसका दुरुपयोग करेगा। 
श्रत: यह मानना उचित ही था कि अपात्र अथवा क्ुपात्र की समाज में प्रतिष्ठा न 
हो | इसलिए छान्दोग्योपनिषद्‌ में कहा है" कि ज्ञान का उपदेश योग्य शिष्य को 
ही दिया जाये । मनुस्मृति में कहा है," “गुरु न विना पूछे और न अन्याय से 
पूछनेवाले को बताये” ( श्रर्यात्‌ व पढ़ाये ) । वह बुद्धिमान्‌ ( गुरु ) होने पर भी 
( उस स्थिति में ) जड़वत्‌ बना रहे। जो अधर्म से पूछता है अ्रथवा अधम से 
बताता है ( पढ़ाता है ) उनमें से कोई एक नष्ट हो जाता है भ्रथवा विद्वेषी हो 
जाता है । जिस शिष्य में घममं और श्र न हो और विधि अनुसार सेवा भी न 
हो, उसे विद्या नहीं पढ़ानी चाहिए क्योंकि वह ऊसर भूमि में अच्छे वीज बोने 
के समान है। वेदपाठी का विद्या के साथ ही मर जाना भला है परन्तु धोर 
आपत्ति में भी ऊसर में बीज न बोये | विद्या ने ब्राह्मण से झा कर कहा "में 
तेरा कोष हूँ, तू मेरी रक्षा कर, मृभे निन्‍्दा करनेवाले को मत दे, “इससे ही 
मैं वीयंबदी होऊँगी ( मुझे शक्ति मिलेगी )। जिस ब्रह्मचारी को तू नियस्त्रित 
और छुद्ध जाने उसी अ्रप्रमादी, निधि [( विद्या ) की रक्षा करनेवाले को मुफ्त 
दे।” मनु के अन्तिम दो इलोकों के ही समान निरुक्त में भी * इलोक दिये हुए 
हैं । प्रश्नोपनिपद्‌ में+5 जब छु; ऋषि, पविप्पलाद सुनि के पास जा कर ज्ञान 
की याचना करते हैं तो पिप्पलाद सुनि उनसे एक वर्ष तक और अधिक तप (अर्थात्‌ 
संयम की शिक्षा प्राप्त) करने का आग्रह करते हैं ओर तब वह उन्हें शिक्षा देते 
हैं । शिष्य के गुर याज्ञवल्वयस्मृति में भी दिये गये हैं कि वह कृतज्ञ हो, द्रोह 
न करनेवाला हो, वुद्धिमान्‌ हो, पवित्र हो, रोगी न हो श्लौर दोष निकालने वाला 
न हो ।४४ 
शिक्षा की दृष्टि से यह भी आवश्यक माना गया है कि शिष्य ग्युरु के प्रति 
श्रद्धालु हो, गुह का आदर करने वाला हो तथा ग्रुर का श्राज्ञाकारी हो क्‍योंकि 
यदि शिक्षार्थी को ग्रुरु के प्रति श्रद्धा न रही हो तो वह स्वाभाविक रोति से शिक्षा 
के आत्तरिक भाव को ग्रहण करने में असमर्थ होगा । इसके' श्रतिरिक्त गुर उसके 
जीवन में परिवर्तत लाने का, उसके अन्दर ग्रुण निर्माण करने का अथवा उसे 
उन्नत करने का प्रयत्त करना चाहें तो यह भी सम्भव नहीं होगा। फिर यदि 
शिप्य, गुरु का आाज्ञाकारी न रहा तब तो शिष्य गुरु के यहाँ कुछ भी प्राप्त न कर 
सकेगा । इसलिए उसे गुर की भ्राज्ञा का पालन, गरुह का सब कार्य करना तथा गुरु के 
अति द्रोह न करना आवश्यक बताया गया है*" । गुर-सेवा का फल बताते हुए मनु ने 
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कहा है,४६ जिस भाँति मनुष्य फावड़े से खोदता  हुम्रा जल को पाता है उसी 
प्रकार सेवा करनेवाला शिष्य गुरु के पास की विद्या पाता है । गुरु के प्रति 
ही नहीं, गुरु से जो भी सम्बन्धित हैं उनके प्रति भी वही झादर का भाव 
होना चाहिए | इसलिए गुरु के गुरु, ग्रुरूपत्नी, गुरु पुत्र, सबके प्रति आादर 
वी भावना रखने का निर्देश किया गया है। केवल व्यावहारिक अपवाद 
यह रखा गया है कि यदि ग्रह पाप में लिप्त हो तो शिष्य को उसे छोड़ 
देना चाहिए ( यथ्पि जब तक उसका गुरुत्व स्वीकार करता है तब तक उसके 
सम्बन्ध में उपरोक्त नियमों का पालन करना ही चाहिए”), ग़रुस्पत्नी के प्रति 
आदर रखना चाहिए परन्तु उसके शरीर दवाने, चरण दबाने, उच्छिष्ट 
खाने, नहलाने का अर्थात्‌ शरीरसेवा का कार्य नहीं करना चाहिए 
और यदि गुरुपत्ती युवती हो तो उसका चरण भी स्पर्श नहीं करना 
चाहिए । मनु ने इस अ्रन्तिम नियप्र का यही कारण बताया हैई” कि बलवान 
इन्द्रियों का समूह पण्डितों (ज्ञानियों) को भी खींच लेता है |” शुर-सेवा का यह 
महत्व श्रति-प्रन्थों में भी व्शित है । शतपथ ब्राह्मण में कहा है,“ “भ्रह्मचारी 
ग्रुद की, उसके घर की (परिवार की), पशुओं की (वस्तुओं की) रक्षा करता है 
श्रन्यथा कहीं उसका उनके पास से अपहरण न हो जाये” श्रर्थात्‌ कहीं वह 
विद्या और उसके वातावरण से दूर न हट जाये । छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ में दो कथाश्रों 
में गुरु की गायों के चराने का तथा ग्रुद्ट की श्रग्ति की परिचर्या करने का (गृह- 
सेवा करने का) फल बताया है ।** गुरु को आज्ञा-पालन का तथा ग्रुरु-सेवा का 
महत्व बताने के लिए महाभारत के प्रारम्भ में ही*? तीन अत्यन्त शिक्षापूर्णो 
कथाएँ दी गयी हैं जिनमें शिष्यों ने अपने कष्टों की चिन्ता न करते हुए गुरु को 
ग्राज्ञा का पालन किया है | शुह को पिता से भी श्रेष्ठ माना गया है" क्योंकि 
व्यक्ति का ब्रह्मजन्म (वह ज्ञान-प्राप्ति जिसके द्वारा ब्रह्म-प्राप्ति की जा सके) तो 
इस लोक शौर परलोक में शाइवत है, श्रर्थात्‌ जो ज्ञान प्राप्त किया जाता है बह 
तो जन्म-जन्मान्तर तक साथ रहता है परन्तु जो शरीर पिता द्वारा मिलता है 
वह मृत्यु के साथ नष्ट हो जाता है। ग्रुह का किसी प्रकार से उल्लझूघन करने- 
वाला, उनका अपमान करने वाला, उनकी पग्राज्ञा न माननेवाला, इन सबकी 
भरत्संना की गयी है। वामनपुराण में गुद को मारना मना किया है तथा बताया 
है कि गुर की निन्‍्दा करनेवाले नरक में जाते हैं ।५९ शान्तिपव॑ में कहा है" 3 
“जो भनुष्य आचारय॑ से विद्या पढ़ कर, मन, कम॑, वचन से उनका यथोचित 
सम्मान नहों करता उसे भ्रुणहत्या (गर्भपात) का पाप लगता है। संसार में उससे 
बढ़ कर पापी कहीं नहीं है। गुरु शिष्यों के साथ जिस तरह स्नेह करते हैं, उस. . 
तरह शिष्पों को भी झपने धर्म के अनुसार, उनका सम्मान करना चाहिए । पिता . 
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के प्रसन्न होने पर प्रजापति, माता के प्रसन्न होने पर पृथिवी और गुरु के प्रसन्न 
होने पर ब्रह्म प्रसन्न होते हें। अतएव माता-पिता से बढ़ कर गुरु पूज्य है। 
गुरु का सम्मान करने से देवता, ऋषि और पितर सभी प्रसन्न होते हैँ | श्रतएव पिता 
और माता से बढ़ कर मुरु पुज्य है। इसलिए गुरु की अ्रवज्ञा न करें। ग्रुरु के 
कामों में दोप लगाना उचित नहीं है...। मित्रद्रोही, इतप्तोी, र्री की 
हत्या करनेवाला और शुरुघाती--इन चारों के पाप का प्रायश्चित्त नहीं है ।” 
जैप्ता की ऊपर के नियमों से स्पष्ट होता है, जहाँ ग्रुद श्रोर शिष्य के सम्बच्धों 
के विपय में श्रनुशासन से भी अधिक महत्त्वपूर्ण शद्धा की भावना निर्माण करने 
का प्रयत्न क्रिया गया, वहाँ दूसरी और विद्यार्थी के जीवन के नियम वनाते समय 
भी अनुशासन का एक विस्तृत रूप रखा गया । अनुशासन का केवल इतना ही 
अर्थ नहीं है कि गुर की श्राज्ञा का पालन किया जाये अ्यवा गुरु का आदर 
किया जाये, अनुशासन के श्रन्तर्गत यह भी था कि प्रत्येक विद्यार्थी अपने जीवन 
को संयमित रखे। विद्यार्थी के जीवन को संयमित रखने की दृष्टि 
से संक्षेप में शतपथब्राह्मण तथा गृद्मसृत्रों में, और विस्तार से मनुस्मृति, 
याज्ञवल्क्यस्मृति, आपस्तम्बधमंसूत्र, गौतमधमंसूत्र तथा अच्य स्मृतियों शौर 
पुराणों में नियम दिये गये हैं |*४ ये नियम व्यक्ति को दुर्गणों से दूर रखने, 
उसमें शुण निर्माण करने तथा व्यक्ति को ऐसी बातों के सम्पर्क से 
र रखने की दृष्टि से हैं जो पतन की ओर ले जानेवाली हैं, अथवा ऐश्वर्योपभोग 
को इच्छा उत्पन्न करनेवाली है। गौतमधमंसूत्र का कथन है कि 
“ब्रह्मचारी सत्य बोले, सूर्य की ओर न देखे, मधु, माँस, गन्ध, फूलमाला, 
दिन में सोना, उबटना, अ्ञ्जन, यान (सवारी), जूता, छत्र, काम, क्रोध, लोभ, 
मोह, व्यर्थ विवाद, वाजा बजाना, अति स्नान, दातुन, हुप, नाचना, गाना, 
निन्‍्दा, भय, र््रियों को देखना अ्रथवा स्पश, जुआ, नीच की सेवा, बिना दिये लेना 
(चोरी), मैथुन, शद्भु, हिसा, रूखी वाणी और मदिरा--इन सब को पूर्णतया 
त्याग दे ।”” दतपथ ब्राह्मण में कहा है कि “जो ब्रह्मचर्याश्रम में रहता है वह मानों 
दीघंकालीन यज्न करता है |” इससे स्पष्ट होता है कि विद्यार्थी-काल में व्यक्ति 
को पूर्ण संयमित जीवन व्यतीत करना आवश्यक था जिससे उसमें श्रर्थ और 
कामोपभोग की प्रवृत्ति कम हो ओर वह संयिमत हो तथा श्रधमं से हट कर द्धात्र 
की प्रवृत्ति ध्मं की ओर लगे । इन नियमों का उद् इय यह भी था कि शिक्षा के 
काल में व्यक्ति को अपना उदं शय शिक्षा ही रखना चाहिए, विभिन्न रज्जीनियों 
अथवा झाराम और उपभोग के जीवन में फंसने से शिक्षा में वाधा पड़ेगी। ब्रह्म 
में व्यक्ति का चित्त लगे, इस हुष्टि से ब्रह्मचारी के देनिक-कार्यक्रम में 
सन्ध्योपासना है ( जिसके अन्तर्गत गायत्री-जप है )। शअग्नि-परिचर्या अर्था त्‌ 
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देवोपासना प्रतिदिन करनी है"०। प्रतिदिन का पाठ भी भोद्धार के उच्चारण से 
प्रारम्भ तथा समाप्त करमे का विधान है। ब्रह्मचारी के नियमों में सवसे महत्त्वपुरां 
है त्ली-सम्बन्ध न रखना । गुरुपत्नी का स्पर्श न करता तथा आँख में अक्षन न लगाना 
आदि नियम इसीलिए हैं क्रि व्यक्ति इस ओर उन्मुख न हो कर अपने कार्य के 
प्रति एकाभ्रता रखे । 

शिक्षा की आर्थिक व्यवस्था का प्रइन भी महत््वपूर्णा है। भारतीय समाज- 
व्यवस्था में सम्पूर्णा समाज के ऊपर शिक्षा का भार डाला गया है। विद्यार्थी श्रपने 
घर से आ कर गुरुकुल में रहता है जहाँ उसके पोषण की व्यवस्था समाज पर 
है। उसका जीवन बहुत आड्म्बरहीच होने के कारण उसकी आवश्यकताएँ 
भी बहुत कम हैं--त तो तेल डालना है, न जूता पहिनना है और न 
सुख के अन्य साधनों का ही उपभोग करता है। रहने की व्यवस्था ग्रुरु के 
घर में रहती है । सबसे महवत््यु्ण आवश्यकता प्रतिदिन के भोजन की है। 
उसके लिए देनिक भिक्षा माँगने का विधान है। सभी श्रुति, स्मृति और पुराण- 
ग्रन्थों ने शिक्षा माँगना ब्रह्मचारी का कर्तेंव्य बताया है। जहाँ ब्रह्मचारी के 
लिए यह अनिवार्य है कि वह भिक्षा माँगे, वहाँ मृहस्थ के लिए. भी यह आवद्यक 
बताया गया है कि वह भिक्षा दे । पीछे बताये गये सन्दर्भो के श्रतिरिक्त*+< गोपथ- 
ब्राह्मण तथा आपस्तम्बधमंसूत्र में भी" यह बताया गया है कि गृहिणी को चाहिए 
कि वह ब्रह्मवारी को प्रतिदिव भोजन दे जिससे ब्रह्मगारी उसका धन और 
इष्टापर्त (घर्म) नष्ट वे कर दे। इस पद्धति से शिक्षा को आशिक व्यवस्था का 
भार सम्पुर्णा समाज पर डाल दिया गया। भिक्षा का उल्लेख करते समय यहाँ 
भिक्षा-सम्बन्धी अन्य नियमों का उल्लेख करना भी आवश्यक है। भोजन शुद्ध 
व्यक्तियों का ही ग्रहण करता चाहिए क्योंकि तभी बुद्धि और मन छुद्ध रह 
सकते हैं । यह आवश्यक बताया गया है कि जो अभिश्स्त हैं (महापातकी ) 
ओर अपात्र हें (चाण्डाल आदि) उनके यहाँ से भिक्षा न लेनी चाहिए ।६० 
मनुस्मृति में कहा है, “जो वेद और यज्ञों से रहित नहीं है तथा अपने कृतंव्यपालन 
को दृष्टि से विख्यात है, उन्हीं के घर से भिक्षा लाये । यदि ऐसे घर से भिक्षा 
न मिले तो वाणी पर संयम कर तथा नियन्त्रित चित्त हो अभिशस्तों का घर 
छोड़ कर सस्पूर्ण ग्राम में भिक्षा्थ घूमे |”) गौतमधमंसूत्र में यह भी कहा है 
कि १३ जिक्षा च्याय से प्राप्त घन की ही लेनी चाहिए। भिक्षा की हृष्टि से 
यह भो आवश्यक्र था कि भिक्षा ला कर पहले ग्रुर के सामने. अ्रथवा यदि 
गुरु न हो तो गुर के परिवार के व्यक्तियों के सामने रख दी जाये और फिर 
उनको अनुमति से भोजन किया जाये१3 अर्थात्‌ केवल अपने ही खाने के लिए! 
अयल करना अनुचित है, अन्य लोगों की भी चिन्ता रखनी श्रावश्यक है | 
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प्रारम्भ से ही यह प्रयत्त था कि ब्रह्मचारी एक ही घर से भिक्षा लेने का 
श्रम्यासी न हो*४ जिससे कहीं सुरुचिपूर्ण भोजन भिले तो उसी में उसका 
चित्त लिप्त न हो जाये अथवा कहीं एक ही परिवार पर श्रधिक श्राथिक भार 
न पड़ जाये । स्कन्दपुराण का कथन है 5” कि ब्रह्मचारी अधिक भोजन 
न करे अर्थात्‌ ब्रहाचारी को भोजन में भी संयम रखता और आलस्य से दूर 
रहना चाहिए । 

विद्यार्थोयों के पोषण के साथ-ही-साथ ब्राह्मणों (अध्यापकों) के पोषण का 
उत्तरदायित्व भी समाज पर था ।॥* ६ ब्राह्मणों के प्रमुख दो कार्य थे --अध्यापन 
शोर यज्ञ कराना । दोनो कर्मों से दक्षिणा प्राप्त होता तथा समाज द्वारा उनके 
पोपण के लिए धन दिया जाना श्रर्थात्‌ दान भी ब्राह्मणों को जीविका का एक 
साधन था | अ्रध्यापन की दक्षिणा को ग्रुरुदक्षिणा कहा गया है, यद्यपि अ्रध्यापन 
के द्वारा गुर्दक्षिणा का धन पहले से निविचत करना मना था फिर भी प्रत्येक शिष्य 
का यह क्तंव्य था कि वह गुरु को दक्षिणा दे । गीतम तथा आइवलायनगृह्यसू १९४ 
का कथन है कि दक्षिणा या तो स्वयं की सामथ्य॑ के अनुसार दी जाये 
अथवा गुरु से पुछ कर कि वह क्‍या चाहते हैं । आपस्तम्ब १८ का कथन है कि 
यदि गुरु की इच्छानुसार भी दक्षिणा दी श्रर्थात्‌ यदि गुरु के लिए कोई विश्येप 
उपकार भी किया तो भी उसके विपय में न तो स्वयं स्मरण करना चाहिए 
ओर न इसका दूसरों से उल्लेख करना चाहिए । महाभारत में कई कथाएँ हें 
जिनमें गुरु की इच्छानुसार शिप्यों ने मुँह मांगी दक्षिणाएँ दी हैं। उत्तक्ग ने 
ग्ुदपत्नी के लिए इन्द्र के कुण्डल ला कर दिये, कौरवों और पाण्डवों ने द्रोणाचाय॑ 
के समक्ष द्रपद को बन्दी बता कर उपस्थित किया, एकलव्य ने अपना अँगूठा 
काट कर द्रीणाचाय॑ को दे दिया तथा श्रीकृष्ण ने अपने गुरु के मृत पुत्र को 
जीवित किया । इस प्रकार की दक्षिणाश्रों में कितनी भी कठिनाई हो परन्तु 
इसे इन शिष्यों ने सहप॑ स्वीकार कर श्रपनी दक्षिणा पूर्ण की । थिप्यों द्वारा 
गुरुदक्षिणा देने को यह व्यवस्था रख कर अध्यापकों के पोषण का भार 
भी समाज के ऊपर डाला गया है। 

इस प्रकार समाज के ऊपर शिष्यों श्रौर अध्यापकों के जीवन का भार था, 
परन्तु साथ-ही-साथ अध्यापक वर्ग और शिप्यों से भी अपनी आावश्यकताएँ 
कम करने का आग्रह था (देखिये, पीछे ब्राह्मण के अन्दर सन्‍्तोप-चृत्ति की 
आवश्यकता * * तथा ब्रह्मचारी का संयभित जीवन), जिससे वे अल्पतम साधनों 
में श्रपता जीवनयापन कर सके । समाज के सामने शिक्षा का यही आदर 
उपस्थित किया गया था । गुर अपना जीवन आदणांपुर्णा रखता था और दिप्य 
अपने भावी जीवन के लिए संयमपूर्ण झ्रादर्श उपस्थित करने की शिक्षा प्राप्त 
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करता था। सम्पुर्ण समाज में निःस्वार्थता का आदर्श रखते हुए निःस्वार्थ 
की भावना भरने का उपभोग-प्रवृत्ति को कम करने का और इस प्रकार 
समाज-जीवन के अन्दर सद्भूपों को कम करने का इससे उत्तम और कोई माग 
नहीं माना गया । शिक्षा का बोक व्यक्ति से हुटा कर समाज पर रखने के कार 
शिक्षा-प्राप्ति में धनी-निधेन का भेद भी समाप्त कर दिया गया । यह भेद समा 
होना श्रावदयक भी था, क्योंकि जिस वर्ग के लिए शिक्षा सबसे अधिक आवश्यक 
बतायी गयी (प्र्थात्‌ ब्राह्मण वर्ग), यही वर्ग सबसे निर्धन भी रखा गया था । 
भारतीय शिक्षापद्धति पीछे बताये गये भारतीय आ्रादर्शों के अनुकूल थी । 
यह पद्धति ग्रुरुकुल-पद्धति थी जिसकी, पूर्णो रीति से तो नहीं परन्तु कुछ 
सीमा तक, वर्तमान काल की रिट्यतिलाएचे 7ि0पट्व॑णा $एछ6० 
से तुलना की जा सकती है। प्रत्येक शिष्य के लिए यह आवश्यक होता था कि यदि 
उसका पित्ता ही स्वयं अध्यापन-कार्य न करता हो तो वह किसी गुरु के पास जा कर 
विद्याध्ययन करे । इसी कारण कई स्थानों पर ब्रह्मचारी के लिए “अन्तेवासी” शब्द 
का प्रयोग किया गया है??। गुह के घर काम करने का नियम भी यही सिद्ध करता 
है कि शिष्य, गुरु के यहाँ जा कर ही विद्या सीखता था | केवल इतना ही पर्याप्त. 
नहीं कि गुरु के यहाँ जा कर शिष्य विद्या ग्रहण करता हो, परन्तु यह भी आवद्यक 
था कि शिष्य, भुरु से ही विद्या प्राप्त करें । उपनिषद्‌ में इसके कई उदाहररा हैं । 
छान्दोग्योपनिषदु में? कहा है, “जो इस श्रात्मा को शासत्र और आचाय॑ के 
उपदेशानुसार जान कर साक्षात्‌ रूप में अनुभव करता है, वह सम्पुर्रा लोक और 
समस्त भोगों को प्राप्त कर लेता है ।” सत्यकाम जाबाल जब गुर की गायों को 
बाहर ले गया तब उसे वहाँ कई स्थानों से शिक्षा प्राप्त हुई ॥ जब वह लौटा तब 
गुरु ने पूछा, “सोम्य तू ब्रह्मवेत्ता-सा दिखलायी दे रहा है, तुके किसने उपदेश 
दिया है ४” तब उसने उत्तर दिया, “मनुष्यों से भिन्न ने सुझे उपदेश दिया है, 
अब मेरी इच्छा के अनुसार आ्आाप पृज्यपाद ही मुझे विद्या का उपदेश करे। मैंने 
श्रीमान्‌ जेसे ऋषियों से सुता है कि शआ्राचाय॑ से जानी गयी विद्या ही अ्तिशय 
घुता को प्राप्त होती है ।/2९ महाभारत में यवक्रीत की कथा है? जो बड़ा 
योगाम्यासी तथा तपस्वी है तथा जिसने गुरु के बिना वेदाभ्यास किया. और 
फलस्वरूप जिसकी मृत्यु हो गयी । मनुस्मृति में कहा है, “जो मनुष्य श्रम्यास के 
लिए पढ़ते या किसी को पढ़ाते हुए गुर से बिना आज्ञा के वेद को प्राप्त करता है 
वह वेद की चोरी से युक्त नरक को जाता है (7७४ 
भारत में व्यक्ति को उन्नत करने की जो दृष्टि थी. उसके अनुकूल ही यह 
पी मल थी। केवल वौद्धिक ज्ञान तो पुस्तकों से भी प्राप्त किया जा सकता 
न्तु यदि व्यक्ति के. जीवन में परिवतंव करना हो तो फिर व्यक्तिगत सम्पवाँ 
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आवश्यक होता है | गुस्कुल-पद्धति में ग्रुद के यहाँ उनके व्यक्तिगत सम्पर्क में शिष्य 
रहता था, उनके प्रति श्रद्धालु रहता था श्रौर गुरु भी शिष्य को पुत्रवत्‌ समझ कर 
व्यवहार करता था। गुरु का भी आदर्श जीवव था जिसमें लालसा 
नहीं थी--ऐश्वर्योपभोग की भावना नहीं थी--केवल सरस्वती को अरखण्ड 
उपासना और उसी उपासना में सवं॑स्व का होम करने की वृत्ति, तथा चरित्र- 
सम्पन्नता थी । इत सब कारणों से यह धारणा होनी स्वाभाविक थी कि जो 
शिष्य ऐसे केन्द्रों से विद्या ग्रहण कर निकलेंगे वह समाज के मागंदर्शंक होंगे । 
इसी कारण स्वातकों (शिक्षा-प्राप्त व्यक्तियों) को बहुत सम्मान का स्थान दिया गया 
था। मनुस्मृति में कहा है,*" “रथाहूद को, नव्बे व से ्रधिक आयुवाले को, 
रोगी को, वोकवाले को, स्री को, स्तातकों को, राजा को और वर को मार्ग देना 
चाहिए | यह यदि एकत्रित हों वो इनमें भी स्तातक और राजा माननीय हैं तथा 
राजा और स्तातक सें राजा से स्नातक अधिक मान्य है ।”! 
भारतीय शिक्षापद्धति की दुसरी विशेषता यह थी कि वह सामूहिक शिक्षा- 
पद्धति नहीं थी । उपनयन-पंस्कार अथवा शिक्षा-समाप्ति के परचात्‌ समावतेंन- 
संस्कार भी सामूहिक रीति से होने का कहीं कोई उल्लेख नहीं है । इसका अथ्थ॑ 
यह है कि यह मान्य था कि जिस समय भी कोई शिष्य गुह के यहाँ अध्ययन के 
लिए आये उसी समय उसका उपनयन-संस्कार कर दिया जाये | यह भी सम्भव 
माना गया था ( जैसा कि पीछे उल्लेख है ) कि कोई व्यक्ति वारह व से पूर्व ही 
बुद्धि की तीन्रता के कारण अपना अध्ययन समाप्त कर ले। इससे भी यही श्र 
निकलता है कि वर्तमान काल के समान सामूहिक कक्षाओं में पढ़ने की पद्धति भी 
मान्य नहीं थी अपितु प्रत्येक शिष्य अपना-अ्रपना अध्ययन गुरु के पास पृथक रीति 
से करता हुआ अपनी योग्यतानुसार अध्ययन में आगे श्रयवा पीछे रह सकता था । 
उपनयन को प्रणाली से, जो ऊपर वर्णित है तथा समावतंन की प्रणाली से भी 
यही प्रतीत होता है कि प्रत्येक शिष्य का पृथक अध्ययन और पृथक समावतंन- 
संस्कार किया जाता या। सामूहिक शिक्षापद्धति इसीलिए अमान्य थी कि वह 
भारतीय सिद्धान्त के प्रतिकूल है। जब व्यक्तिगत रूप से प्रत्येक के विकास और 
उसको उन्नति पर वल है और जब वोद्धिक शिक्षा की तुलना में चारित्रिक विकास 
पर महत्व है तो स्वाभाविक्र ही है कि सामूहिक शिक्षापद्धति मान्य नहीं की जा 
सकती थी । इसी प्रकार भारतीय शिक्षापद्धति में परीक्षा की भी पद्धति नहीं थी; 
जब कि शिक्षा का उदृव्य है व्यक्ति की चारित्रिक उन्नति करना, तव बौद्धिक 
परीक्षा इस प्रक्रार की उन्नति का मापदण्ड कैसे हो सकती है ? यदि बारह वर के 
सहवास में गुर को शिय्य की पात्रता में विश्वास हो जाये कि उसने योग्यता प्राप्त 
कर ली तो, वह समाज में शिक्षा प्राप्त (स्तातक) के रूप में भेजा जा सकता है। 
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विद्याम्यास- समाप्त होने के पश्चात्‌ घर लौटने के पूर्व समावतंन-संस्कार का 
अथवा स्नान का उल्लेख है ।०* समावतंन-संस्कार की जो प्रथा दी हुईं है, उसके 
पीछे मुख्य दृष्टि यह है कि विद्यार्थी अब गृहस्थ-जीवन में प्रवेश करने के योग्य 
हो गया और पत्र वह श्रर्थ और काम का उपभोग भी करेगा तो धर्मानुसार ही 
करेगा । अ्रतः अब ब्रह्मचर्याश्रम के अ्रत्यधिक संयम को छोड़कर समाज-जीवन 
चलाने के लिए साधारण व्यक्ति के नाते उसमें प्रवेश करेगा। इस कारण 
वह एक रतन, दो कान की वालियाँ, वस्त्रों का एक जोड़ा, एक छात्ता, एक 
जूतों का जोड़ा, एक दण्ड, एक माला, उबटव, इत्र, श्र्जन, पगड़ी तैयार 
करता था और विभिन्‍न गब्दों का उच्चारण करता हुआ उन्हें ग्रहण करता था। 
घर जाते समय गुरु द्वारा झ्षिष्य को किस प्रकार की शिक्षा दी जानी योग्य है 
यह तैत्तिरीय उपनिषद्‌ की शिक्षावल्ली में ४७ दिया हुआ हैं कि “वेद को पढ़ा कर 
आचाय॑ ब्रह्मचारी को उपदेश देता है, सत्य बोलो, धर्मानुसार श्राचरण करो, 
स्वाध्याय में प्रमाद न करो। अचाये के लिए प्रिय धन (दक्षिणा) ला कर 
तलदचात्‌ प्रजातन्तु का विच्छेद न करो अर्थात्‌ सन्तान उत्पत्त करो। सत्य में 
प्रमाद न करो, धर्म में प्रमाद मत करो, (संसार में) कुशलता लाने की हृष्टि 
से प्रमाद न करो । माता को, पिता को, श्राचाय को, श्रतिथि को देवता मानो । 
जो हमारे अच्छे आचरण हैं, उन्हीं का तुम पालन करो अन्य का नहीं ।- जो 
क़ोई हमसे श्रष्ठ ब्राह्मण (विद्वान) श्राये उनका तुम्हें श्रासन आदि से सत्कार 
करना चाहिए। श्रद्धा के साथ दान करना चाहिए, अश्वद्धा के साथ नहीं । 
सम्पत्ति का दान करना चाहिए, लज्जापु्वेक दान देना चाहिए, भयपूर्वक दान 
देना चाहिए, विवेकपुर्वंक देना चाहिए । यदि तुम्हें कर्त॑व्याकतंव्य के विषय में 
अथवा सदाचार के विषय में शद्भाा हो तो उत्तम विचारवाले, परामश्ं देने में 
कुशल, कर्म ओर सदाचार में पूरातया लगे हुए, स्तिग्ध स्वभाववाले, तथा 
धर्म के अभिलापी ब्राह्मण उस दिशा में जैसा व्यवहार करें, वैष्ता ही तुम्हें 
भी व्यवहार करना चाहिए । किसी दोष से लाड्छित व्यक्तियों के साथ व्यवहार 
करने में उपयुक्त गुणों वाले ब्राह्मणों जेसा ही व्यवहार करना चाहिए ।' यही 
आदेश है, यही उपदेश है, यही वेद और उपनिषद्‌ में है, यही श्रतुशासन है,ः इसी 
की उपासना करनी चाहिए, ओर . यही उपासना के योग्य है ४!” ऊपर के इस 
अन्तिम निर्देश में गृहस्थाश्रम में किन कर्तव्यों का पालन करना चाहिए, इसका 
संक्षेप में वर्णन है--(१) विवाह करके सनन्‍्तान उत्पत्त करना चाहिए, (२) अपनी 
ओर सबकी कुशलता का ध्यान रखना चाहिए और उन्नति का (आध्यात्मिक भी) 
प्रवत्त करता चाहिए, (३) पद्नमहायज्ञ करना चाहिए श्रर्थात्‌ स्वाध्याय, श्रतिथि- 
सेवा, होम और श्राद्ध, (४) दान देता चाहिए, (५) धर्मानुसार आचरण 
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करना चाहिए, (६) श्रेष्ठ पुरुषों का सम्मान करना चाहिए, (७) यदि शास्त्र 
के आदेश के पश्चात्‌ भी शद्भू-कुशद्ूथा हो तो श्रेष्ठ ब्राह्मणों के अनुसार आचरण 
करना चाहिए । 

सम्पूर्ण शिक्षापद्धति का विचार करने के पदचात्‌ शिक्षापद्धति के उह्ं श्यों को 
जुविधा से समझा जा सकता है। व्यक्ति में ब्रह्म-प्राप्ति की लालसा जागृत 
करना, इसका यह एक उद्दश्य था । मनुस्मृति में?“ यज्ञोपवीत-संस्कार' को 
ब्रह्मजन्म कहा है। सम्ध्योपासना पर आग्रह, - श्रोंकार से दैनिक चैदिक पाठ 
ग्रारम्भ करना तथा आरम्भ से हो गायत्री की उपासना, इस्ती दृष्टि से है। 
ब्रह्मदारी का शर्थ ही ब्रह्म की ओर बढनेवाला है। सुण्डकोपनियद्‌ में विद्या 
को दो प्रकार का बताया गया है?*--अपरा श्रर्थात्‌ु लौकिक विद्या तथा परा 
विद्या अर्थात्‌ त्रह्द तक पहुँचानेवाली विद्या ओर इस दसरी विद्या को पहली 
भ्रकार की विद्या से श्रेष्ठ बताया गया है । इसका विस्तत विवेचन दुसरे अध्याय 
में विद्या” और ज्ञान! शब्द का तथा ब्रह्मचर्य का विवेचन करते समय किया 
गया है ?। दूसरा उहं शय था, विद्यार्थी को योग्य गृहस्थ के रूप में तैयार करना-- 
ऐसा गृहस्थ जो समाज-जीवन को ठीक प्रकार से बहन और उन्नत करने में 
समर्थ हो, समाज के अन्दर आदर्श जीवन स्थापित कर सके तथा सामाजिक 
उत्तरदायित्व को ठीक से निभा सके । इसके लिए विद्यार्थी के चरित्र का ध्यान रखा 
जाता था। विद्यार्थी को किसी भी प्रकार का काम करने में छोटापन न अनुभव 
हो, इसका प्रयत्त था, तथा विद्यार्थी की बारीरिक उन्नति और शारीरिक 
अ्रम को क्षमता की वृद्धि करने का प्रयत्त था। इसी कारण गुरुकुल के अन्दर 
रह कर गुरु को सब प्रकार से सेवा करने पर बल दिया गया था। ग्रुरुकुल- 
बद्धति अन्य भी वहुत-सी दृष्टियों से लाभप्रद थी। प्रयमतः विद्यार्थी पारिवारिक 
नातावरण के अन्दर रहते हुए भी परिवार के वातावरण के विगाड़नेवाले लाड़- 
घाव से दुर रहता था। दूसरे, वहाँ शिक्षा का तथा ऐसे आदर्श जीवन का 
वातावरण रहता था जिसमें व्यक्ति स्वतः उन्तति करे। तीसरे, इसमें सामूहिक 
पद्धति से शिक्षा न होने के कारण प्रत्येक विद्यार्थी पर पृथक्‌-पृथक ध्यान दिया 
जाता था भ्रोर प्रत्येक को उसके अनुकूल पद्धति से शिक्षा दी जाती थो। चतुर्थ, 
गुरु के व्यक्तिगत सम्पर्क में रह कर तथा श्रद्धा की भावना रख कर व्यक्ति शिक्षा 
की थान्तरिक भावना को ग्रहण करता था। पाँचवें, इसी शिक्षापद्धति के द्वारा: 
भारत की सांस्कृतिक परम्परा ग्ुरु-शिष्य के मार्ग से अक्षुण्ण रखी गयी थी । 


अर्थ-व्यवस्था 


'. भारतीय श्रथं-व्यवस्था में यह वात ध्यान देने योग्य है कि भारतीय जीवन 


अन्य सामाजिक प्रदन ः २०३ 


'के सभी क्षेत्रों के समान वह क्षेत्र भी भारतीय जीवन-दर्शन और समाज-व्यवस्था 
पर आधारित है। इसका यह अ्रथं नहीं है कि इसे जीवन का एक महत््वपूरां 
क्षेत्र महीं माना गया है अपितु इसे भी जीवन का एक पृथक्‌ क्षेत्र मान कर इस 
क्षेत्र के लिए प्राचीन ग्रन्थों में 'वार्ता' नाम दिया गया है और इसके अन्तर्गत 
कृषि, वारिज्य तथा पशुपालन रखा है। वन की व्यवस्था स्वाभाविक रीोति से: 
कृषि के अन्तर्गत ञ्रा जाती है तथा खनिज पदार्थों के विषय मे विचार वारिज्य 
के साथ हो जाता है श्ौर इस प्रकार अर्थ के उत्पादन, विनिमय तथा बहुझद्नों में 
विवरण का भी विचार वार्ता! के अ्रन्तगंत हो जाता है। यद्यपि वार्ता 
के नियम जीवन के नियमों पर आधारित हैं परन्तु उसे जीवन का एक विज्ञेप 
और बहुत महत्त्वपूर्ण क्षेत्र माना गया है। केवल उपभोग का भर कुछ अंशों में 
वितरण का भी विचार धर्मशास्त्रों में किया गया था। भारतीय जीवन में 
वार्ता को कितना महत्व दिया गया था, यह इसी से समझा जा सकता 
है कि महाभारत तथा रामायण दोनों ही ग्रन्थों में कहा गया है कि) 
“वार्ता पर आ्राश्चित रहने से यह संसार सुख पाता है” तथा कोटिल्य ने इसे 
उपकार करनेवाली विद्या बताया है।*“* इनके अतिरिक्त वार्ता का महत्त्व 
शुक्रनीति में, कामन्दकीय नीतिसार में तथा कई स्थानों पर महाभारत 
में भी बताया गया है।“3 इसका समाज के जीवन में महत्व इससे भी 
समझा जा सकता है कि राजा के शिक्षा-पाख्यक्रम में इसे एक आवश्यक 
विषय बताया गया है“ क्योंकि समाज की योग्य व्यवस्था करनेवाले राजा 
को यदि इसका ज्ञान न रहा तो वह समाज का समुचित पालन नहीं कर सकता । 
इस निबन्ध में हम केवल वार्ता! ( कृषि, वाणिज्य, पशुपालव ) का ही 
घिचार नहीं करेगे अ्रपितु आर्थिक जीवन से सम्बन्धित श्रन्य विषयों का भी 
विचार करेंगे जिनका 4ार्ता' के अन्तर्गत विचार नहीं किया गया है । 

' वार्ता का जो महत्व ऊपर बताया गया है उसके अतिरिक्त श्रर्थ/ भी चार 
पुरुषाथों में एक महत्त्व का पुरुषार्थ है। 'अर्थ! का अ्रथ केवल घन ही नहीं अपितु. 
इसका अर्थ सब प्रकार की सत्ता है जिससे समाज के ऐहिक जीवन में सुख रह 
सकता है“ “ फिर भी कई स्थानों पर '“अ्थै” दब्द का उपयोग 'धन” के ही अर्थ में 
फिया गया है । अर्थ! के उसी श्र को घ्यान में रख कर इसका महत्व वताते 
हुए अजुंन कहदा है कि: ६ “यह कमंभूमि है। यहाँ जीविका के साधवभूत कर्मों 
को ही प्रशंसा होती है । खेती, व्यापार, गोपालन तथा भाँति-भाँति के शिल्प-- 
ये सघ अर्थ-प्राप्ति के ही साधन है। अर्थ ही समस्त कर्मों की मर्यादा है। अर्थ 
के बिना धर्मं झ्लोर काम भी सिद्ध नहीं होते । घतवान्‌ मनुष्य घन के द्वारा उत्तम 
धर्म का पालन तथा कामनाश्रों की प्राप्ति भी कर सकता है। सब प्रकार के संग्रह: 
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से रहित, सद्भोचशील, शान्त, एवं गेस्या वस्त्र पहने, डाढ़ी-मूँछ बढ़ाये विद्वान्‌ 
पुरुष भी घन की अभिलाषा करते पाये जाते है ।” परन्तु इससे आगे नकुच 
और सहदेव ने समाज-जीवन में श्र्थ को कितता तुलनात्मक स्थान प्राप्त होना 
चाहिए इसका भी वर्णन किया है,“” “राजन्‌ ! मनुष्य को बैठते, सोते, उठते, 
चलते, फिरते समय भी छोटे-वड़े हर प्रकार के उपायों से हृढ़तापू्वंक धन कमाने 
का उद्योग करना चाहिए। घन दुलंभ और अत्यन्त प्रिय वस्तु है, इसकी प्राप्ति 
हो जाने पर मनुष्य संसार में अपनी सम्पूर्ण कामनाएँ पूर्ण कर सकता है। 
धर्मयुक्त अर्ण और अर्थ॑युक्त धर्म ये अमृत के समान फलदायक हैं, इसलिए हम 
धर्म और श्र दोनों को झादर देते हुँ । निर्धन मनुष्य की कामनापूर्ण नहीं हो 
सकती ओर धर्महीन मनुप्य को धन भी कैसे मिल सकता है। अतः पहले धर्म 
का आचररा करें और फिर धर्म के ग्रनुसार श्रर्थ का संग्रह करें। इसके बाद 
काम का सेवन करना चाहिए ।”” इस वरान का अर्थ यह है कि अ्रर्थ, जीवन में 
बहुत महत्व का है--एक पुरुपार्थ है-- और श्रर्थ के बिना संसार का जीवन नहीं 
चल सकता, अतः अर्थ-प्राप्ति का प्रयत्न तो अवश्य करना चाहिए। परच्तु यह प्रयत्न 
धर्मपृवंक ही अर्थात्‌ नेतिकता के साथ तथा समाज के विविध नियमों के अनुसार 
द्वी करना चाहिए, श्रर्थात्‌ श्रर्थ का समाज में जो उचित स्थान होना चाहिए वह 
यहाँ बताया गया है। अर्थ के भ्रक्तिरिक्त धन की भी प्रशस्ति स्थान-स्थान पर की 
गयी है परन्तु साथ-साथ में धन की निन्‍्दा भी को है ।[ट५ धन की प्रदंसा इस 
रूप में की गयी है कि धत न होने से व्यक्ति, जीवन को आवश्यकताश्रों की पूर्ति 
नहीं कर सकता, धन न रहने से व्यक्ति को अपमान प्राप्त होता है, धन न रहने 
से व्यक्ति धर्म का पालन भी नहीं कर सकता, धन न रहने से वन्धु-बान्धव भी 
व्यक्ति को छोड़ देते हैं तथा धन से विहीन पुरुष को पुत्र, गुण तथा वन्धु-वान्धव 

भी शोभा नहीं देते । नारदपुराण में कहा है कि** “बहुत पुत्र होने पर भी 
ऐश्चयंविहीन का जन्म व्यथे है। सौम्यता, विद्वत्ता तथा सत्कुल में जन्म झादि 
शुण उस व्यक्ति को शोभा नहीं देते जो दारिद्रयरूपी समुद्र में निमग्त है। 
ऐश्वर्यविहीन व्यक्ति को प्रिय पुत्र, पत्ती, वान्बव, भ्राता और शिष्य आदि सव छोड़ 
देते हें । दरिद्र पुरुष इस संसार सें मुर्दे के समान निन्दित होता है परन्तु यदि 
व्यक्ति सम्पत्ति से युक्त हो तो वह निष्ठुर हो श्रथवा अनिष्ठुर हो, गुणहीन हो 
अथवा ग्रुणवान्‌ हो, मूख हो अथवा पण्डित हो, वही पृज्य होता है इसमें कोई 
संशय नहीं है ।” इसके साथ-साथ घन की जो निन्‍दा की गयी है उसके कारण यह 
बताये हँ--धन रहने से व्यक्ति का सन्तोष नष्ट हो कर लोभ तथा तृष्णा उत्पन्न 
दोती हैं और धन रहने से राजा को, चोर एवं बन्धु-वान्धवों का भय बना रहता 
है। संक्षेप में धन प्राणों का घातक और पापों का साधक है| इन सव कारणों में 
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धन की भिन्‍्दा का प्रमुख कारण है कि यह मनुष्य को संसार में लिप्त करनेवाला 
है तथा उसे आध्यात्मिक उन्नति के मार्ग से रोकता है। यद्यपि इस प्रकार धन की 
निन्‍दा तथा प्रशंसा दोनों की गयी है फिरं भी यह परस्पर विरोधी बातें नहीं हूं 
अपितु भारतीय जीवन-दर्शात! पर आधारित जीवन के दो पहलू-मात्र हैं। इस 
संसार में जीवन चलाने के लिए घन की आवश्यकता है ओर इस संसार में धन 
के बिना किसी प्रकार जीवन नहीं चल सकता, अतः इस संसार के व्यावहारिक जीवन 
की दृष्टि से धन की प्रशंसा की गयी है और झावश्यकता वतायी गयी है। परन्तु इस 
सांसारिक जीवन से यदि आगे बढ़ कर देखा जाये तो मनुष्य के सामने 
संसार-त्याग का महान्‌ लक्ष्य रखा गया है जिसमें धन सनुष्य को अपने ध्येय से 
विचलित करता है, इसलिए धन की निन्‍दा की गयी है । इस प्रकार समाज के 
तथा जीवन के एक श्रद्ध ( क्षत्रिय-वेद्य तथा गृहस्थ ) के लिए जिलहें 
सांसारिक जीवन सफलतापुवंक विताना है धत की ( आवश्यकता है और उसके 
महत्व का वणंत है तथा समाज और जीवन के दूसरे अ्रज्भ के लिए जो 
धीरे-धीरे संसार से निवृत्त होना चाहते हैँ धन की इच्छा को, उसके मोह 
की तथा सबके लिए धघधन-प्राप्ति की लालसा में ही लिप्त रहने की निन्दा की 
गयी है । यह उसी प्रकार है जिस प्रकार सोक्ष को सर्वश्रेष्ठ लक्ष्य बताते हुए भी 
तथा संसार की सब कामनाग्रों और लिप्साम्रों से तथा भौतिक जीवन के 
मायाजाल से मुक्त होने की अ्निवायं आवश्यकता बताते हुए भी अथ्था और 
काम! को चार पुरुषार्थों सें स्थात दिया गया है। यह भारत के समन्वयात्मक 
जीवन की विशेपता है । यहाँ यह ध्याव रखते की बात है कि भारतीय विचार में: 
“घन” का भी वही अर्थ है जो वर्तमान काल के पश्चिमी अथंणास््र में है। शक्त ने 
धन! और “द्रव्यः के भन्दर भेद करते हुए बताया हैं कि जो वस्तुएँ विक्रय के लिए 
प्रयोग होती हैं वह तो द्रव्य हैं तथा अन्य सभी वस्तुएँ जो भनुष्य-जीवन के 
उपयोग की हैं अर्थात्‌ जिनमें उपयोगिता है, जिचको मोल लिया और बेचा जा 
सकता है तया जिन्हें प्राप्त करने की मनुष्य इच्छा करता है, वह सब घन है ।९० 

जैसा वार्ता” के विषय-वर्णुन ( कृषि, वारिज्य, पशुपालन ) से स्पष्ठ है कि. 
भारतीय विचार में श्रथ॑-व्यवस्था का भी वर्णुन अन्य विपयों के समान पृर्णतया: 
व्यावहारिक है। केवल आर्थिक सिद्धान्तों और तत्त्वज्ञान का वर्णन भारतीय 
अथ-व्यवस्था में नहीं मिलता । यह भारत की सम्पूर्ण विचार-पद्धति के ही अनुसार 
है। यहाँ तो केवल इतना ही बताया गया है कि भारतीय आर्थिक विचार में विविध 
भकार के आथिक सिद्धान्तों की विवेचना हूँढ़ने का प्रयत्न व्यर्थ होगा यद्यपि उन्हें 
निष्कर्प रूप में प्रास किया जा सकता है । | 


वतमानकाल के श्रथ॑शास्र में आथिक जीवन के नियमों के अध्तर्गंत पहला. 
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विचार उपभोग वा है। भारतीय विचारकों ने भी मनुष्य जीवन में उपभोग, 
झौर उसकी आवश्यकता का महत्व समझा था। उनकी घारणा थी कि मनुष्य 
की जो आवश्यकताएँ हैं उनकी ( कम-से-क्रम क्‍्यूनतम आवश्यकताओं की ) 
अवश्य पूर्ति होनी चाहिए, क्योंकि एक तो यदि इन आवश्यकत्ताओं को पूर्ति न 
हुई और मनुष्य का मन इन्हीं में लिप्त रहा तो वह आध्यात्मिक उन्नति न कर 
सकेगा, ओर दुसरे, यदि मनुष्य की साधारण आ्रावश्यकताओं की पूत्ति न हुई 
तो एक बार उसकी इच्छा होने पर भी वह धर्मपालन नहीं कर सकेगा। 
उपभोग का यह महत्व समझने के ही कारण सभी वर्णों और आशभ्रमों के 
व्यक्तियों की जीविका की व्यवस्था की गयी है और अन्य लोगों से आग्रह किया 
गया है कि वह इस आवश्यकता की पति में यथासाध्य सहायता करें। उदाहरण 
के लिए ब्राह्मणों के जीवनयापत्त के लिए दान देने का आग्रह है तथा छाद्ों 
के विषय में यह नियम है कि वह जिनका कार्य करते हैं उन्हें उनकी 
आवश्यकताग्रीं की चिन्ता करनी चाहिए और उनके वृद्ध होने पर तथा कार्य 
के योग्य न रहने पर भी उनका पालन करना चाहिए ।* ) इसी प्रकार ब्रह्मचारी 
( विद्यार्थी ) वथा संन्यासी को भिक्षा देने का भाग्रह है। सबसे अ्रत्त में, राजा 
के लिए, जो सबका संरक्षक है, यह नियम है कि वह सबका विभाग कर तब 
स्वयं उपभोग करे अर्थात्‌ जब तक वह यह न देख ले कि सब लोग सत्तुष्ट हें 
तव तक वह स्वयं उपभोग न करे और न उसे वैसा करने का अधिकार ही 
है ।** उपभोग का महत्व समभने के हो कारण भारतीय व्यवस्था में प्रत्येक 
व्यक्ति को, उसके जीविकोपाज॑न का जो मार्ग बताया गया है, उस मार्ग का अनु- 
सरण कर जीविकोपाजंन करना आवश्यक है और इसलिए गृहस्थाश्रम को -- जिसमें 
उपभोग कर व्यक्ति उससे तृप्ति प्रात्त करता है-श्रनिवार्य॑बताया गया है। 
उपभोग का महत्व समभने के ही कारण यह नियम बताया गया है कि प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने आश्नितों का पोषण करना चाहिए*३ तथा कोटिल्य ने यह 
नियम बनाया है कि*४ “जो पुरुष स्री-पुत्र की व्यवस्था किये बिना संन्यासी 
होता है, उसे पृवंसाहस का दण्ड होना चाहिए ।”” उपभोग के महत्व के ही 
कारण दान का शराग्रह करने पर भी दान की सीमाएँ बतायी गयी हैं भोर 
मनु का कहना है कि!" “जो दान देने में समर्थ मनुष्य स्वजनों को दुख देता 
है उसका दान प्रारम्भ में मघु के समान परन्तु विष-रूप है शोर वह धर्म का 
पाखण्ड है ।” उपभोग का महत्व समझने के कारण ही यह नियम है कि यदि 
किसी व्यक्ति को तीन दिन का उपवास हो गया है और वह चौथे दिन किसी 
स्थान से--चाहे घर हो, चाहे खलिहान हो, चाहे खेत हो--एक दिन का अद्ञ 
चोरी कर ले तो उसे चोर नहीं मानना चाहिए ।१६$ इसी प्रकार से यदि किप्ली 
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व्यक्ति का भोजन समाप्त हो जाये और यदि वह दो गरने अथवा सूली किसी 
खेत में से ले ले तो वह दण्ड का भागी नहीं माना गया है ।१४ ऊपर घव की 
श्रशंसा के जो सन्दर्भ बताये गये हैं वह भी उपभोग की श्रावश्यकता और उसका 
महच्व सिद्ध करनेवाले हैं। शुक्रतीति में कहा है, “मैं सो वर्ष तक जिऊंगा श्रौर 
धन से आनन्द करूँगा ऐसा विचार कर धन, विद्या आदि का सदेव सद्नम 
करना चाहिए ।?? ५१८ 

घनाज॑न का महत्व है और जीवन में झावश्यकत्झों की पूर्ति को 
आवद्यकता है, श्रर्यात्‌ उपभोग का महत्त्व है, इसका यह ग्रथ नहीं है कि घन का 
अपव्यय करने की, ऐश्वर्योपभोग की ( [,प5एा7७ ) अथवा घन को संग्रह कर 
रखने की घारणा भारतीय विचार में मान्य है । इसके विपरीत शुक्रनीति में 
अधिक व्यय करनेवाले व्यक्ति को राज्य से वाहर निर्वासित करने योग्य व्यक्तियों 
की सूची में रखा गया है** तथा यह आग्रह किया गया है कि “वुद्धिमान्‌ व्यक्ति 
आधिक व्ययवाले काये को न करे ।?”१०९ कौटिल्य ने सव धन का स्वयं उपभोर 
करनेवाले ( ऐश्वयंपूर्ण जीवन व्यतीत करनेवाले ) तथा घव को अनुचित व्यग 
करनेवाले व्यक्ति को ऐसा करने से रोकना, राजा का एक कायें बताया हूँ१? १ 
उपभोग को सीमित करने के लिए एक तो यह नियम बनाया गया है कि बन का: 
उपभोग जीवन के एक चतुर्थ भाग में हा। करना चाहिए अर्थात्‌ केवल गृहस्थाश्र॒म 
में ही व्यक्ति पर्याप्त धनोपयोग कर सकता है, अन्य कालों में तो उसे केवल शरीर 
का निर्वाह ही करना है। परन्तु गृहस्थाअम में भी धनोपभोंग को मर्यादित करने 
के लिए यह नियम है कि व्यक्ति को यज्ञशेष का ही उपभोग करना चाहिए श्रर्थात्र्‌ 
समाज के प्रति तथा समाज के श्रन्य व्यक्तियों के प्रति जो कतेव्य है भर्थाद जो 
लोकसंग्राहक कर्म हैं ( यज्ञ ), उनकी पूर्ति करके ही जो कुछ शेष बच सके उसमें 
ही व्यक्ति को निर्वाह करता चाहिए ।१०९ धन का उपभोग श्रथवा धन का 
प्रनावश्यक संग्रह कम करने के लिए धन की तीन गति भी वत्तायी गयी हैं. जिनमें 
से दान की सबसे श्रेष्ठ कहा गया है, भोग को उससे निम्न बताया गया है तया 
दान और भोग न करने पर उसकी सबसे अन्तिम गति, उसका नाझ् है। 
नारदपुराण के अनुसार! ? ३ “दान, भोग और विनाश घन की ये तीन गति है । 
जो दान नहीं देता तथा भोग भी नहीं करता उनका घन नाश का कारण है ।”! 
व्यासस्मृति में भी कहा है, ? ४ “जी विशिष्ट व्यक्तियों को प्रतिदिन दान दिया 
जाता है तथा जो प्रतिदिन भोग किया जाता है उसी को धन कहना, शेष घन में 
तो व्यक्ति श्रन्य किसी के ही धन की रक्षा करता हैं ।” यह कह कर इस स्मृति में 
दान और भोग इन दो भागों में भी दान की प्रशंसा की गयी है । इसका अश्रश्ने 
यह है कि भारतीय विचार में यद्यपि उपभोग का महत्त्व और उसकी श्रावश्यकता 
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बतायी गयी है परन्तु उपभोग को मर्यादित कर धन के दान का तथा उसके द्वारा 
अन्य व्यक्तियों के पोषण का अधिक्र महत्व बताया गया है और घन के सन्नय, 
थन के अपव्यय तथा घन के स्वार्थपुर्ण उपभोग ( ऐश्वर्योपभोग ) की निन्‍्दा की 
गयी है । उपभोग को इतना तो मर्यादित किया हैं गया था परन्तु इस सबके 
पदचात्‌ भी ब्ााग्रह इस वात का था कि उपभोग की भावना धीरे-धीरे कम 
होनी चाहिए और व्यक्ति को सांसारिक जीवन से ऊपर उठना चाहिए। व्यक्ति 
जैसे-जैसे प्रत्येक जन्म में ऊपर उठता जाता है वसे-ही-बसे जीवन में काम का 
महत्व कम होता जाता हैं तथा घमंपरालन का महत्व वढ़ता जाता है। जीवन 
के जितने भी झनुशासन हैं, खान-पान और क्वाम-वासना सम्बन्धी नियम हैं वे 
ब़ुद्*ों के लिए नहीं है, अन्य दो वर्णों के लिए अधिक है तथा ब्राह्मण के सम्बन्ध 
में तो इन नियमों से बहुत अधिक कड़ाई है।९७५। विभिन्न आशभ्मों में भी प्रयत्त 
इसी वात का है कि प्रत्येक व्यक्ति जीवन में इच्छाओं को कम करना सीखे और 
आवश्यकताओं का घर्मानुसार उपभोग करता हुझ्ना जीवन के अ्रन्त में पुरांतया 
विरक्त हो जाये । तृष्णा की भी वहुत निन्‍दा की गयी है तथा सन्तोष की प्रशंसा की 
गयी है। पद्मपुराण में कहा है,'? ६ “असन्तोष हो सबसे वढ़ कर दु:ख है और सनन्‍्तोष 
सवसे बड़ा सुख है । भ्रतः सुख चाहनेवाले पुरुष को सदा सन्तुष्ठ रहना चाहिए... 
तृप्णाका श्रादि-भ्रन्त नहीं है वह सदा शरीर के भीत्तर व्याप्त रहती है। दुष्ट बुद्धि- 
वाले पुरुषी के लिए जिसका त्याग करना कठिन है, जो थरीर के जीरों होने पर जीएं 
नहीं होती तया जो प्राणान्त रोग के समान है, उस तृप्णा के त्याग करनेवाले 
को ही सुख मिलता है |” भारतीय विचार का सार यह है कि यद्यवि दरीर की 
वाहय श्रावश्यकताओं की पूर्ति सांसारिक जीवन व्यतीत करने के लिए श्रावश्यक 
हैं और इसलिए उनकी पूर्ति होनी हों चाहिए परन्तु उनकी वह पूर्ति भी मर्यादित: 
होनी चाहिए तथा इसके अतिरिक्त मनुप्य का मन धीरे-धीरे सांसारिक सुश्योपभोगों 
ओर सांसारिक कामनाओ्रों से विरक्त हो जाना चाहिए क्योंकि इच्छाओं की वृद्धि 
में और उनकी पूर्ति के लिए प्रयत्त करते रहने में ( असन्तोप में ) सुख नहीं है । 
वास्तव में सुख तभी प्राप्त होता है जब मनुष्य सब कामनाओरों से निवृत्त हो 
'आासकाम' हो जाता है । 

समाज में उपभागों के नियम बहुत-कुछ वर्णाक्षम धर्म से प्रभावित हैं औरे 
उसके अनुसार ही उपभोग की मर्यादाएँ लगायी गयी हैँ । इस अनुसार सर्वप्रथम 
ओर, सर्वेश्षेष्ठ वर्णा ब्राह्मणों से इस बात का आग्रह है कि वे सन्तोपपुर्ण झोर 
भोगेच्छारहित जीवन व्यतोत करें। यद्यपि सम्पूर्ण समाज से भी दूसरी और 
इस बात का शभ्रात्रह था कि वह इस वात की चिन्ता करे कि ब्राह्मणों को किसी 
प्रकार का आर्थिक कष्ट न हो। क्षत्रियों को भी यद्यपि पर्याप्त त्यागपूर्ण जीवन 


मा 


हि 
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व्यतीत करने का आग्रह था, फिर भी उनकी विश्लेष-स्थिति के -अनुसार 
कामोपभोंग की उन्हें, तुलनात्मक, श्रधिक सुविधा थी। “अपने पाथिव दरीर 
के बारे में पूरी बेफिक्रो, साहस का चाव तथा अपमान को सहन न करने को. 
तेजस्वी मनोवृत्ति आदि गुणों का जिन लोगों में प्रकट या प्रप्रकट रूप में निवास 
होता है ऐसे लोग समाज में मर्यादित संख्या में ही रहते हैं। भौर यदि इन 
गुणों के साथ उनमें थोड़ी-सी भोग-लालसा एवं कुछ सीमा तक स्वच्छन्द वृत्ति 
भी हो, तो उस बात को समर्थनीय न कहा जाने पर भो उसे क्षम्य तो मानना 
ही होगा ।7१९० इतने पर भी उनकी धन प्राप्त करने की मर्यादाएँ निश्चित 
थीं और इसके अतिरिक्त उनके लिए भी पहले सबकी चिन्ता कर तव होष- वचे 
धन का उपभोग करने का नियम था ।!९< घधत्त की सत्ता का प्रमुख अधिकार 
तो वेश्य के पास ही था परन्तु, जैसा पीछे बताया गया है! "१, उसके द्वारा भी 
बनोपार्जन अपने स्वयं के उपभोग के लिए नहीं समाज के उपभोग के लिए.था 
जैसा कि कौटिल्य के उद्धरण में प्रभी बताया गया था कि केवल स्वयं. के उपभोग 
के लिए ही घन का प्रजंन करनेवालों से उनका घन छीन लेने का नियम था*। 
शुद्र को भी, जैसा कि बताया गया है, आयिक आवश्यकताश्रों के पूर्ण होने की 
पुरी व्यवस्था थी, यद्यपि वह धत का अधिकारी नहीं था ।११? परन्तु इन 
चारों वर्णों में से प्रथम तीन वर्णों के जीवन के उपभोग के जो भी नियम यहाँ 
बताये गये हैं, वे इनके जीवन के एक-चतुर्थ भाग के भग्रृहस्थाश्रम के ही नियम- हैं 
ओर गृहस्थाश्रम के अतिरिक्त अन्य श्राश्रमों में व्यक्ति को बहुत ही संयमित 
जीवन व्यतीत करना आवश्यक था । इसके अनुसार यदि हम ऊपर के उपभोग- 
सम्बन्धी सभी नियमों को संक्षेप में देखें तो व्यक्ति की आवश्यकताओं की. पूर्ति 
होनी चाहिए इस बात का तो शआ्ाग्रह था, परन्तु यह. उपभोग उसे :मर्यादित 
अर्थात्‌ स्वधर्मानुसार करना. चाहिए, यह नियम था धौर उसमें भी यह नियम 
था कि चाहे व्यक्ति किसी वर्ण में हो, चाहे किसी श्राश्नम में, उसे अपनी 
आवश्यकताओं को धीरे-धीरे कम करना चाहिए और इसी में सुख की वास्तविक 
उपलब्धि है। अ्रतः उपभोग के नियमों के दो पहलू हैं--एक श्रोर तो व्यक्ति से 
आग्रह था कि वह अपना उपभोग कम-से-कम करे और दूसरी और समाज से. 
'आग्रह था -कि वह व्यक्ति को प्रत्येक श्रावश्यकता की पूर्ति की चिन्ता करे | यह 
आग्रह प्रत्येक व्यक्ति के सम्बन्ध में था, चाहे वह किसी भी वर्ण का और किसी 
भी ज्षाश्रम का हो । 

उपभोग के सम्बन्ध में विचार करते समय यह भी बताना आवद्यक है कि 
भारतीय विचार में व्यक्तिगत सम्पत्ति को भी मान्यता थी । गौतम ने वस्तु के 
स्वामित्त॒ प्राप्त होने के पाँच मार्ग बताये हैं--(१) उत्तराधिकार, (२) क्रय, (३ ) 

१४ । ह ; 
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सम्पत्ति का विभाजन, (४) किसी वस्तु को जिसका कोई स्वामी न हो ग्रहण कर 
लेना (परिग्रह) तथा (५) किसी वस्तु को कहीं प्राप्त कर लेना । इसके अतिरिक्त 
ब्राह्म॒गों के लिए दान, क्षत्रियों के लिए विजय तथा बैश्यों ओर क्षद्रों के लिए लाभ 
( व्यापार तथा सेवा द्वारा ) भी स्वामित्व के अन्य साधन हैं ।१११ वसिष्ठ ने 
भी११* इसी प्रकार स्वामित्व के आठ साधन बताये हैं ।॥ इससे यह सिद्ध होता है 
कि व्यक्तिगत सम्पत्ति की प्राप्ति भारतीय विचार में मान्य था। वैसे संसार 
में उपभोग की वस्तुओं के सम्बन्ध में व्यक्तिगत सम्पत्ति का होता कहीं भी अ्रमान्य 
नहीं है ओर न हो सकता है, परन्तु वर्तमान काल के समाजवादी -देश उत्पादन के 
साधन और धन के वितरण पर राज्य का और अन्ततः समाज का स्वामित्व 
चाहते हैं। भारतीय विचार में समाज का अधिकार तो प्रत्येक प्रक्रार की सम्पत्ति 
पर स्वीकार किया गया था श्र वह इस दृष्टि से था कि चाहे किसी भी श्रेणी 
का व्यक्ति हो उप्तके द्वारा सम्पत्ति का प्रयोग सामाजिक हित के लिए हो होना 
चाहिए तथा एक मात्र व्यक्तिगत स्वार्थ के लिए सम्पत्ति का प्रयोग वजित था ॥१ १३ 
राज्य के सम्बन्ध में, उत्पादन के प्राकृतिक साधनों पर राज्य का इतना अधिकार 
तो माना जाता था कि वह उनकी ग्राय का एक अंश स्वयं ग्रहण करे ( देखिए 
आगे, * ४) परस्तु उनका सद्चालन, यथा कृषि का, खानों का, जल से प्राप्त होने- 
वाली वस्तुओं का, व्यक्तिगत हाथों में ही रखा गया था ॥११% इसके अतिरिक्त 
श्रम, पूजी घौर सद्भुटन (072289007 ) पर साधारणतया तो राज्य का कोई 
अधिकार नहीं था । इसके विपरीत यदि श्राथिक उहँ श्य को लेकर कोई सद्भूटद 
निर्माण होते थे तो उन सचद्चूटनों के नियमों को मान्यता देना और उनके 
कार्यान्वित होने में यदि बाघा हो तो उसे दूर करना तथा उन्हें सहायता देना ही 
राज्य का क॒तंव्य था ।) १5 

जहाँ तक उत्तादन का सम्बन्ध है, उसमें सबसे पहला विषय “भूमि” है। 
वर्तमान काल में “भूमि” की परिभाषा में केवल भूमि ही नहीं अपितु सभी प्रकार 
की प्राकृतिक वस्तुएँ सम्मिलित की जाती हैं । इन प्राकृतिक वस्तुओं में प्रमुख हैं--- 
कृषि द्वारा उत्पादित बस्तुएँ, वन्य पदार्थ, खनिज पदार्थ तथा पज्ुओ्नों से प्राप्त 
बस्तुएँ | इनके विपय में कौटिलीय अ्रथ॑शास्त्र में (अध्याय १९, १७, २४, २६) 
पर्याप्त विस्तृत विवेचन किया गया है। यद्यपि अन्यत्र भी थोड़े-वहुत नियम हैं । 
इनमें से कृपि-सम्बन्धी वहुत-से नियमों को विस्तार से देने की आवश्यकता नहीं है, 
परन्तु उनके सम्बन्ध में संक्षेप में इतना बता देना पर्याप्त है कि सिंचाई के विभिन्‍न 
साधनों का, इन साधनों में से (नहर, तालाव, कुग्रां। किस साधन द्वारा कौन-सी 
वस्तु की सिचाई होनी चाहिए, कौन-मी वस्तु के लिए कौन-सी खाद देनी चाहिए, 
फसलों को किस क्रम से बोना चाहिए जिससे अधिक-से-प्रधिक् फसलें एक भूमि में 
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हो सकें (१०(७॥0॥ ए (37095), कृषि के रोगों को तथा विभिन्‍न वाघाओं- 
यथा टिट्डी, चूहे, पक्षी भ्रादि को किस प्रकार दूर करना चा हिए, धान्य का संग्रह 
कहाँ प्रौर किस प्रकार होना चाहिए, किस प्रकार की खेती श्रधिक लाभप्रद है, 
बीज क्रिस-किस समय बोने चाहिए, किस स्थान में खेती में कितना पानी पर्याप्त 
होता है तया वीजों का पश्रावश्यक संग्रह होना चाहिए, इस सबका वर्णान कौटिलीय 
अथैशास्त्र में क्रिया गया है ।।)७ कौटिलीय अथशास्त्र में उपरोक्त विषयों के 
अतिरिक्त कषणयस्त्र का भो उल्लेख है, यद्यपि इस कर्षणयन्त्र का क्या अर्थ है. 
यह स्पष्ट नहीं होता । कौटिलीय अअ्थशास्‍्त्र में कृषितस्त्र, वृक्ष-आ्रायुर्वेद तथा 
बुल्कतन्त्र ( भुपि-सम्बन्धी बास्त्र ) का भी सन्दर्भ आता है।। १९ अन्य भी नियम 
उस पुस्तक में दिये हैं जो कृषि की व्यवस्था का वर्णन करते हैं। यदि खेत का 
स्वामी श्रन्यत्र रहने के कारण बीज न बोये तो उसे दण्ड होना चाहिए परन्तु यदि 
खैत में कोई दोष हो भ्रथवा कोई बीमारी झा गयी हो अ्रथवा वह स्व्रयं असमर्थ 
हो तो उसका कोई दांप नहीं है। ऐसी स्थिति में वह खेती अन्य को भी बोने 
के लिए दे सकता है। यह भी नियम है कि यदि एक व्यक्ति खेत न जोते और 
दुसरा व्यक्ति उसे ठीक कर ले तो वह पाँच वर्ष तक उसका प्रयोग कर सकता 
है ।११९ यदि काई व्यक्तिग्राम में रहता हुआ भी खेती न करे तो उस पर 
ग्रामवासी दण्ड लागू कर सकते हैं ।!*? छुक्र ने कृषि के नियमों में यह भी 
बताया है कि जो कृषक खेती कर सकते में अप्तमर्थ हो उन्हें राज्य की ओर से 
धत की सहायता सिलनी चाहिए ।१*१ कोटिल्य का यह भी कथन है कि दण्ड, 
बेगार, कर आदि की बाधाओं से तथा चोर, हिसक प्राणी, रोग आदि से कृषि 
की रक्षा राज्य को करनी चाहिए ।११* ग्रग्निपुराण और कामन्द्रक दोनों 
ने१*३ क्रषि की रक्षा का कार्य राज्य के लिए बताया है । इसके 
अतिरिक्त कौटिल्य ने खेती के विषय में सम्पूर्ण जानकारी रखने के लिए 
ग्रुप्तररोें को नियुक्ति भी बतायी है ।१ ६९४ खेतों का महत्व समभने के कारण 
ग्रामों में विहार के साधन तथा नद-नतंक का प्रवेश होने देना वजित है,) ६५ 
वेयोकि इससे फिर कृषि का कार्य व्यवस्थित चलने में बाधा उत्सनन्‍्त होती है। 
खेती की पशुग्रों से रक्षा के नियप भी विस्तार से दिये हुए हैं ।*६ भिचाई का 

महत्व भो भारताय अथंशास्त्र में बहुत अधिक समझाया गया है। कौटिल्य का 
कहना है कि राजा स्वयं सिंचाई के साधत तथा बाँध आदि बनवाये और यदि 
अन्य लोग बनवाते हों तो उन्हें भूमि, मार्ग, उपकरण आ्रादि से सहायता दे ॥१ 5७ 
यदि कोई नया तालाब बनवाये तो उसे पाँच वर्ष तक, पुराना ठीक करवाणे तो 
चांर वर्ष तक और पुथने पर नया कुछ झ्रोर बनवाये तो उसमे तीन वर्ष त+ शुल्क 
न ले परन्तु जो इन साधनों को ठाक न कराये उनसे राजा दुशुना दण्ड ले (१६८ 
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खानों का किस प्रकार पता लगाना चाहिए, घ्ानों से वस्तुओं को किस प्रकार 
निकाला जाये, इसका विस्तृत वर्णांतव कौटिलीय श्रथंज्ञास्र में है ।? *९ खानों के 
विषय में यह भी नियम है कि उनकी सम्पूरां व्यवस्था राज्य की ही अनुमति से 
होनी चाहिए अर्थात्‌ खानों को राज्य की सम्पत्ति माना गया है?१९ और मनु 
ने यह नियम बताया है कि खानों का सच्चालन व्यक्तिगत हाथों में दे कर. उसके 
उत्पादप में राज्य का आधा भाग होना चाहिए ।3” यह भी नियम है कि जो 
खनिज वस्तुओ्रों का अपहरण करे उसे अ्रपहत हुईं वस्तु से आठ ग्रुना दण्ड देना 
नाहिए ।...जो चोरी से खनिज पदाथ निकाले उसे बन्धन में डाल कर काम 
कराना चाहिए तथा जो अपराधी की सहायता करे उसे दण्ड भी दिया जाना 
चाहिए ।?१3६% बन भी राज्य के अधिकार के अन्तर्गत बताये गये हैं तथा 
विभिन्‍न वनस्पतियों के उपधुक्त विभाग किये गये हैं और वन में उत्पन्न हुई 
नसस्‍्तुओों के संग्रह का भी आग्रह है ।! 33 बनों का महत्त्व इससे भी समभा जा 
सकता है कि भारतीय विचार में वनों की रक्षा का आग्रह है तथा जहाँ-जहाँ 
हिसा-सम्बन्ची दण्ड अ्रथवा प्रायश्चित्त का उल्लेख है: वहाँ वृक्षों का काठना, 
उनकी डालों को काटना, उनके फल-फूलों को नष्ट करने का भी उल्लेख है ।१३ ४९ 
भूमि के अन्तर्गत जन्न से प्राप्त वस्तुएँ भी आती हैं। कौटिल्य ने इनका भी 
वर्णगान किया है वथा इनसे राज्य को प्राप्त होनेवाली आय का भी उल्लेख 
किया है ।)37* 

श्रम की दृष्टि से भारत में मनुष्य-शक्ति को एक बहुत बड़ी शक्ति माना 
गया हैं । यद्यवि भारतीय विचार में जनसंख्या के सम्बन्ध में कोई संद्धान्तिक 
विवेचना नहीं है, फिर भी इतना अवश्य हैं कि जनसंख्या को सीमित करने का 
कोई प्रयत्वन उचित नहीं माना गया । इस बात का आग्रह है कि सन्तान-निरोध 
का किसी अकार का प्रयत्त नहीं होना चाहिए। इसके लिए यह तो नियम है 
ही क्रि प्रत्येक व्यक्ति को विवाह करना चाहिए और गृहस्थाश्रम की अनिवायंता 
बतायी गयी है परन्तु इसके साथ-साथ यह भी नियम हे कि प्रत्येक ऋतुकाल में 
पुष्य को झानो पत्नी से सम्बन्ध अवश्य स्थापित करना चाहिए |)2६ यह सब 
नियय भारतीय दर्शन पर आ्राधारित हैं। भारतीय दर्शन के अनुम्धर शिश्षु पहले 
वीये के रूप में पुरुष के शरीर में ही वास करता है ओर पुरुष-स्त्री-संसग के 
आधार पर हां वह शरीर धारण कर सकता है। ऐसी अवस्था में सनन्‍्तति-निरोध 
का प्रयतत उसका उसके स्वाभाविक जन्म से वद्चित करता है श्रर्थात्‌ उसकी 
अख-दृत्या करता है तथा उसके विकास के प्रयत्नों में बाधा पहुँचाता है । 
इस लए, केवल अ्ररणहत्या ही पाप नहीं है, प्रत्येक मास रो से सन्तानोत्पादन 
की दृष्टि से सम्बन्ध न करना भी भ्रुणहत्या ही के समान पाप है । 
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भारतीय व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति को कार्य मिलना चाहिए और भ्त्येक 
कार्य के लिये व्यक्ति मिलने चाहिए, इस बात का भी काग्रह हैं। इसलिए 
समाज का विभिन्‍न वर्गों में विभाजन कर प्रत्येक वर्ग के लिए कार्य निश्चित 
कर दिया गया है। अतः व्यक्ति को, यद्यपि - मनचाहा कार्य करने को स्वतन्त्रता 
नहीं है (इसे भारतीय विचार में न तो कार्य कुशलता की दृष्टि से उचित माना 
गया है श्रौर न व्यक्ति की आ्लाध्यात्मिक उन्‍नति की हृष्टि से) परन्तु वर्तमान 
काल के समान व्यक्ति के जीवन में यह श्रनिश्चितता तथा भय भी नहीं है 
कि वह आगे चलकर क्या करेगा । इस प्रकार व्यवित के जीवन में (भारतीय 
समाज-व्यवस्था में) जीविका की सुरक्षा निर्माण को गयी है। व्यक्ति को मनचाहा 
कार्य करने की स्वतन्त्रता तो इसीलिए नहीं है कि भारतीय धारणा के अनुसार 
व्यक्ति जिस कुल में जन्म लेता है उसमें पैतुक संस्कार के रूप में ही कुछ-कार्यों 
में बह कुशलता प्राप्त कर लेता है। फिर घर के वातावरण के कारण भी उसे 
उस विशेष कार्य में सुविधा से कुशलता प्राप्त हो जाती है तथा उसे उस कार्य का 
पूर्ण ज्ञान हो जाता है और इस प्रकार प्रत्येक कार्य की कला अन्य किसी पद्धति 
की तुलना में सर्वोत्कृष्ट रूप में विकसित हो सकती है। आध्यात्मिक दृष्टि से 
व्यक्ति को मनचाहा काये करने की स्वतन्त्रता न देने के कारण वरणा-व्यवस्था 
का विवेचन करते समय बता ही दिये गये हैं जिसको पुन: दुहराने की आवश्यकता 
नहीं है ।"3७ भारतोय विचार में कार्य-निर्धारण का मापदण्ड सानसिक स्तर 
नहीं है, आत्मिक स्तर है क्योंकि बहुत-से हीन, पतित भौर समाजघातक-क्रत्य 
करनेवाले भी मानसिक स्तर की दृष्टि से बहुत ऊँचे हो सकते हैं। इसलिए 
आत्मिक शअर्थात्‌ चारित्रिक ग्रुरणों की पात्रता मानसिक स्तर से तुलनात्मक श्रधिक 
महत्त्वपूर्णा समझी गयी है यद्यपि ऐसी धारणा है कि श्रेष्ठगुणों वाले व्यक्ति का 
मानसिक स्तर भी साधारणतया शभ्रन्य लोगों से कम न होगा । 

अतः प्रत्येक व्यक्ति को कार्य निश्चित कर देने का यह तो उपयोग है ही कि 
प्रत्येक व्यक्ति जीविका की दृष्टि से निश्चिन्त हो जाता है, परन्तु उसका यह भी 
उपयोग है कि प्रत्येक कार्य के लिए आ्रावश्यक व्यवित भी प्राप्त हो जाते हैं। 
साथ-ही-साथ प्रत्येक श्रम का मूल्य भी ज्ञात होता है क्योंकि प्रत्येक श्रम चाहे 
वह केसा हो, समान रीति से आध्यात्मिक उन्नति का साधन माना गया. है 
(महाभारत में घमंव्याध की कथा देखिए) और ऐसा नहीं है.जैसा वर्तमान 
सभ्यता में होता है कि कम. धन देनेवाले श्रमों को नीचा समझा जाता है और 
प्रत्येक व्यक्ति ऐसे कार्यों को छोड़ अन्य अधिक घन देनेवाले कार्यों की ओर 
दौड़ने का प्रयत्न करता है। इस प्रकार भारतीय विचार में कार्यों में कोई हीनता 
अथवा श्रेष्ठता नहीं मात्ती गयी है क्योंकि सभी कार्य समाज के लिए समान रीति 
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से उपयोगी हैं, केवल व्यक्तियों को ही उनके गुणों के श्राधार पर श्रेष्ठ और 
निकृप्ट समझा गया है! 

भारतीय व्यवस्था में श्रम -विभाजन भी अपनी परिपृणंता में है और समाज 
के विभिन्‍न कार्य समाज के व्यक्तियों में पूरांतया बँदे हुए हैं । इस व्यवस्था के 
द्ान्‍ा व्यक्ति के व्यावसायिक शिक्षण की भी अच्छी तथा सुलभ व्यवस्था हो 
जाती है क्योक्ति साघारणतया व्यक्ति अपने घर पर ही अपना व्यवसाय सीखता है । 
वर्ण-व्यवस्था के माध्यम से विभिन्‍त जातियों के स्वाभाविक सद्भुटन की (वर्तमान- 
कालीन परिभाषा में श्रमिक सद्धों की), जो जाति में तो पारस्परिक सहयोग-वृत्ति 
निर्माण करें, सुविधा है ही, किन्तु इस प्रकार के सद्धुटन में श्रन्य व्यावसायिक 
सच्चूटन से प्रतियोगिता का भी कोई स्थान नहीं है, क्‍योंकि प्रत्येक के कतंव्य, 
अधिकार श्रादि निश्चित हें और इसीलिए वतेमानकालीन श्रमिक सद्धों के 
सड्डर्षात्मक स्वहूप को भी कोई स्थान नहों है । 


भारतीय व्यवस्था में श्रम-विभाजन करते हुए उत्पादक और अनुत्यादक 
श्रमों में भी कोई अन्तर नहीं रखा गया है। क्योंकि ऐसा माना गया है कि 
वहुत-से ऐसे कार्य, जो वाहर से अनुत्पादक दिखते हों, समाज के लिये बहुत 
उपयोगी हैं, यथा ब्रह्मवारी का कार्ये, सन्‍्यासी का कार्य (जो समाज में श्राध्यात्मिक 
वातावरण उपस्थित करता है तया आध्यात्मिक उन्नति की प्रेरणा देता है) 
तथा स्त्री का कार्य--समाज के ऐसे लोगों के लिए भी जीविका की व्यवस्था 
की गयी है। स्त्रियों के लिए साधारणतया गृह-कार्य ही निर्धारित किया गया 
है और अनाथ, वृद्ध, विधवा, कन्या और अपराधिनी स्त्रियों से तथा जिनके 
पति परदेश गये हों, उन स्त्रियों से ही अन्य काय॑ँ कराने की व्यवस्था हैं | 3< 
इने स्त्रियों को भी काम की व्यवस्था इसलिये है कि इनका निर्वाह होता रहे; 
परन्तु अन्य गृहिणियों को जो परिवार की देखभाल करती है, अन्य कार्य करना 
आग्रह के साथ वर्जित है । इसका कारण यह है कि वालकों का, जो समाज 
के भावी घटक हैं, उनका पालन-पोपण एक महत्त्वपूर्णा कार्य समझा गया है तथा 
घर की सुव्यवस्था, स्वच्छुता और घर के सब आवश्यक कामों की देखभाल भी 
इतना महत््वपुर्ां समका गया है कि उसके विना जीवन में व्यवस्था 
झाना सम्मव नहीं है तथा उसके लिए एक प्रांकालीन व्यक्ति की 
आवश्यकता है जो यह काय॑ सुचाद रीति से कर ले। इससे पुरुषों को, जिन्हें 
बनोत्यादन का तथा वाहरी सव काय है, जीवन के एक क्षेत्र के विषय में 
निर्चिन्तता प्राप्त हो जाती है । यहाँ भी मूल भावना समुचित कार्य-विभाजन 
की है तथा गुणों के भ्रनुसार प्रत्येक को कार्य देने की है। स्त्रियों के शारीरिक 
तथा आात्मिक गुणों का ध्यान रख कर उन्हें यह कार्य सौंपे गये है । 3 ९ 


ह 
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श्रम के भ्न्तर्गत कारीगरों का भी कार्य झ्राता है। शुक्त ने कारीगरों-सम्बन्धी _ 
नियम साधारण रीति से दिये हैं तवा कौटिल्य ने विस्तार के साथ--जुलाहा, 
धोबी, दर्जी, सुनार, लुहार आदि के विषय में नियम बताये हैं ।"५? इन नियमों 
में इन कारीगरों का पारिश्रमिक, इनकी होनेवाली हानि तथा इनके गड़बड़ी 
क्रने पर इनको दण्ड श्रादि का उल्लेख है | चौथे अध्याय में यह बताया ही 
गया है कि वीमारी तथा वृद्धावस्था की अ्रवस्था में सेवकों का पालन करने कीः 
आवश्यकता बतायी गयी है । यह एक प्रकार से वतमानकालीन श्रमिक वीसे 


की योजना के समान है | , न 
पूँजी के सम्बन्ध में भारतीय धारणा यह है कि पूंजी का रहना आधिक 


जीवन के लिये बहुत श्रावश्यक है और इसलिए करों का वर्ांत करते सेमय 
यह आदेश दिया गया है कि कर इस प्रकार नहीं लगाना चाहिये जिससे मूल 
पूंजी ही नष्ट हो जाये | माली का उदाहरण दे कर कहा गया है कि माली के 
समान फूलों को चुनना चाहिये, कलियों को छोड़ देता चाहिये तथा 
कोयलेवाले के समान सब जला कर नष्ट नहीं कर देना चाहिये | यह भी राजा 
से कहा गया है कि “तृष्णा से अपने और दूसरे के मूल को नष्ट नहीं कर देना 
चाहिये ।??१ ५१ अ्रत: पूँजी का महत्त्व तो है अर्थात्‌ व्यापार झादि आ्थिक कामों 
के लिये घन-संग्रह का तो महत्व है ही, कंजूसी कर धन-एकत्रीकरण भीः 
ग्रच्छा नहीं माना गया है । धन-संग्रह भी व्यापार के लिए हो, श्रर्थात्‌ वह घन 
का में लगा रहे तो अच्छा श्रन्यधा यह धारणा है कि दान तथा विभिन्न 
समाजोपयोगी वस्तुओं का निर्माण जेसे, उद्यान, तालाब, मन्दिर आदि (पूर्त धर्म), 
वैसे धन-संग्रह से अच्छा है | पूँनी का महत्त्व इससे भी समझा जा सकता है 
कि धर्मशास्त्रों तथा अथंज्ञास्त्रों में व्याज तथा घरोहर आदि के नियम बहुत 
विस्तार से बताये गये हें।१४* यह नियम मूलतया व्यात्रारियों से हीः 
सम्बन्धित हैं, यह इनके अध्ययन से ज्ञात हो जायेगा। पूँजी का महत्व समभने 
के कारण साझेदारी के भी बहुत विस्तृत नियम दिये हैं श्रर्थात्‌ श्राथिक कार्यों 
में विभिन्न व्यक्तियों द्वारा घन एकत्रित कर उन कार्यों के करने का महत्व 
समभा गया है ।" ४३ फिर भी सेवा करनेवाले वर्ग को घन देने के स्थान पर उनकी 
सभी झावश्यकताओं को पूर्ति करने का आग्रह था, अर्थात्‌ आ्राथिक जीवन में सेवाश्रों: 
का मूल्य बहुत-कुछ वस्तुश्नों के द्वारा चुकाये जाने की व्यवस्था थी, इसलिए पँजी 
की तुलनात्मक झावव्यकता वतंमान काल के समान नहीं थी । 

पूँजी के अन्तर्गत केबल घन ही नहीं आता, उत्पादन के साधन भी 
आते हैं । उसादन के साधनों के सम्बन्ध में यह ध्यान देने की बात है कि 
भारतीय विचार में बड़े यन्त्रीं का प्रयोग एक उपपादक मात्रा गया हैं १४४ 
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अर्थात्‌ यह माना गया है कि उत्पादव के लिए यदि यच्तों की भी आवश्यकता 
हो ती छोटे यन्त्रों का ही प्रयोग करना चाहिये। बड़े यन्त्रों के प्रयोग से पुजीं. 
थोड़े हाथों में ही सश्जित हो जाती है, थोड़े ही व्यक्तियों के हाथों में समाज 
की आशिक सत्ता केन्द्रित होती है तवा उन थोड़े-से ही व्यक्तियों को अपनी समाज- 
को इच्छानुसार सशञ्जालन करने की दक्त प्राप्त होती है। भारतीय सापाजिक 
विचारकों को यह तनिक भी इष्ट नहीं था। उन्होंने तो श्राथिक सत्ता को 
समाज जीवन में तीसरा स्थान दिया था तथा धत के आधार पर समाज-जीवन 
को चलाने का सिद्धान्त अमान्य कर उलटे वैश्य के लिये यह नियम बनाया था 
कि उसका घन समाज के उपभोग के ही लिए है और कहा था कि वेश्य तो 
दोनों वर्णों के खाने के ही लिये है १४० श्रर्थात्‌ वैद्य का धन दोनों वर्ण और 
इसलिये, स्वाभाविक्र रीति से, चौथे वर्ण छूद्द के भी पोषण के ही लिए है। 
बड़े यन्त्रों के प्रयोग की एक अन्य हानि यह है कि ऐसी अ्रवस्था 
से यन्त्र मनुष्यों को श्रम से हटा कर उनका स्थान ग्रहण कर लेते हैं और बड़ी 
संख्या में व्यक्ति जीविका के साधनों से वदच्चित हो जाता है। बढ़े यन्त्रों के 
प्रयोग से विविध प्रकार की वस्तुएँ निर्माण होने के फलस्वरूप 
असंन्तोष, परस्पर भेदभाव, विद्वेष तथा सद्भूष॑ में भी वृद्धि होती है। पूजी 
के ही साथ लगा हुआ प्रश्न उत्पादन के सद्भुठन का हैं। कृषि के वर्णंव 
में क्योंकि कहीं भी सामूहिक्र खेती का उल्लेख नहीं है, इस कारण क्ृपि के सद्भुठव 
का प्रश्न ही नहीं उठता । और क्योंकि बढ़े यन्त्रों का प्रयोग अभान्य है इसलिए 
बड़े-बड़े कारखानों का भी कोई विचार नहीं है। इस कारण सामूहिक उत्पादन 
का अर्थात्‌ औद्योगिक सद्भठन का भी कोई महत्वपूर्ण प्रश्त नहीं था । 
विनिमय के अन्दर सबसे प्रथम बात है वस्तु के मूल्य-निर्धारण का ढद्भ । 
भारतीय विचारकों को यह ज्ञात था कि किसी वस्तु का मूल्य इस पर निर्भर 
करता है कि वह वस्तु प्राप्त होने में सुलभ है अथवा कठिन 
तथा उस वस्तु में लोगों को श्राकरषित करने थोग्य गुण हैं अथवा नहीं । 
दूसरे शब्दों में, उन्हें यह ज्ञात था कि किसी वस्तु का सूल्य उसके लाभ और 
ग्राकपंण, अर्थात्‌ उसकी माँग और प्रासि की सुलभता (06€॥798790 370 
5पा००9) पर निर्भर करता है। शुक्र का कहना कि “'चाँदी, सोने, ताँवे को 
व्यवहार के लिए मुद्रित करना चाहिए । कौड़ी से ले कर रत्न तक व्यवहार के काम 
में झानेवाली ( मूल्य के लिए प्रयोग होनेवाली ) वस्तुओं को द्रव्य कहते हैं तथा 
पथु, वान्‍्य, वस्त्र, तृणा आदि को धन कहते हैं । जितने व्यय से कोई मिले वह 
उसका मूल्य होता है तथा सुलभता ओर अश्युलभत्ता ( पूति ), अगुरा और 
ग्रुण ( माँग ) इनके आधार पर पदार्थों का कम अ्रथवा अधिक मूल्य हो जाता 
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है । मशि, घांतु आदि. ( दृव्य ) का मूल्य कभी भी कम-न. करना चाहिए। इनके 
मूल्य की हानि राजा के-दोष से उसन्न होती है ।” उसी ने अन्यत्र कहा हैं “जो 
इस संसार में दुलंभ है वह सभी कुछ रत्न है । इसी लिए देश, काल के अनुसार 
सभी वस्तुओं के मूल्य की कल्तना कर लेनी -चाहिए। जी गुणहीन है तथा 
व्यवहार के लिए आ्योग्य है, उसका कोई मूल्य नहीं होता | इस लिए वस्तु का 
निम्न, मध्यम, उत्तम होता उसके मूल्य-निर्धारण करते समय विचार में लेना 
चाहिए बुद्धिमान व्यक्ति सदा संसार को देख कर (जैसी जिस वस्तु की आवश्यकता 
आदि है यह देख कर) मूल्य का विचार करे ।१४$ शुक्र के उपरोक्त उद्धरणों 
से यह निश्चित हो जाता है कि किसी भी वस्तु का मूल्य दो बातों पर निर्भर 
करता है--एक तो उसके “मिलने में कितनी दुलंभता है अ्रथवा सुगमता है 
( पूर्ति भयवा 5७००7 ) तथा, दूसरे, उसकी संसार में माँग कितनी - है 
( 6८४)०70 ) | शुक्र ने यहीं पर एक अन्य बात जो बतायी हैं वह है द्रव्य 
अर्थात्‌ विनिमय के साधन ( ए]८373 0० €ऋटाशएए6 ) का मूल्य कम होने 
के सम्बन्ध में । उसका कहना यह बताता है कि कभी-कभी वस्तुओं की तुलना में 
विनिमय के साधनों भर्थात्‌ द्रव्य का भी मूल्य कम हो जाता है परन्तु यह तभी 
होता है जब राजा का दोष होता है भर्थात्‌ द्रव्य की मात्रा राज्य द्वारा बहुत बढ़ा 
दी जाये तो उस समय द्रव्य का मूल्य भो कम हो जाता है ( ी8(07 ) । 
वस्तुओ्ों के मूल्य-निर्धारणु के विषय में कौटिल्य का कहना 

है कि पण्याष्यक्ष को स्थल और जल में उत्पन्न विभिन्न प्रक्रार की 
वस्तुओं का तथा स्थल-मार्ग और जल-मार्ग से आनेवाली वस्तुस्थ्ों की प्रियता 
अथवा अश्रियता ( माँग की कम्ती श्रयवा श्राधिवय ) आदि का ज्ञान रखना 
चाहिए । कौटिल्य ने पण्याध्यक्ष के द्वारा चातुरी के साथ वस्तुओं के मूल्य 

कम कराते झथवा बढ़वाने का भी उल्लेख किया है, परन्तु इस विषय में साथ- 

साथ इस बात का भी झ्ञाग्रह किया है कि इसमें प्रजा के ( उपभोक्ताओं के ) हित 

का ध्यान प्रमुख रूप से रहना चाहिए! ४० और जिस वस्तु के मूल्याधिक्य से प्रजा 

को पीड़ा हो, उसके मूल्य का आधिक्य रोक देना चाहिए। वस्तुओं के मूल्य- 

निर्धारण का काय्य॑ प्रमुख रीति से राज्य को सौंपा गया है । वस्तु के आने-जाने,. 
रखने का समय, उसकी वृद्धि और हानि इनका विचार कर राजा सभी - बस्तुओं 

का क्रय- विक्रय कराये | पाँच दिन अ्रयवा पन्द्रह दिन के व्यतीत हो जाने पर 

राजा प्रत्यक्ष रीति से वस्तुओं का मूल्य निर्धारण कराये |१४८ निर्धारण के 

सम्बन्ध में याज्ञवल्क्य ने यह नियम भी बताया गया है कि स्वदेश की वस्तु पर 

पाँच प्रतिशत तंथा विदेश की वस्तु पर दस प्रतिशत लाभ लगाना चाहिए । 
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कह 


व्यापार के विषय में भी विस्तार से नियम बताये गये हैं। मन्‌ः 
का कहना हैं कि “चोर, डाकू श्रादि तो गुपततप से रहनेवाले वच्ञक हैं 
परन्तु जो विभिन्न प्रकार के व्यापार से जीवित रहनेवाले हैं वे प्रकट रीति से 
काय॑ करनेवाले वद्चक्र हैं ।?१४५ इसी वात का ध्यान में रख कर याज्ञवल्य्य ने: 
कहा है कि “व्यापारीगण मिल कर वस्तुश्रों का विक्रय रोक देते हैं। ऐसे व्यापारियों 
पर, उनके द्वारा वस्तु का विक्रय रोक देने के लिए तथा वस्तु का मूल्य घटाने- 
बढ़ाने के लिए, दण्ड होना चाहिए ॥”१५*९ इस कारण मनुस्मृति में राज्य द्वारा 
मूल्य के निर्धारण करने का नियम तो बताया ही गया है, इसके साथ-साथ यह भी ' 
है कि राज्य द्वारा मॉप-त्तौल के साधनों की भी प्रत्येक छः मास में परीक्षा: 
हानी चाहिए ।१)५" इसके अतिरिक्त, क्योंकि व्यापार में यह भी सम्भव है कि 
वस्तुओं का भमिश्वर हो सकता है भ्र्थात्‌ अच्छी वस्तु में वुरी वस्तु मिला कर बेची: 
जा सकता है अ्रथवा बुरी वस्तु अच्छी के रूप में बेची जा सकती है अथवा - 
वस्तुओं के बेचने में भेदभाव किया जा सकता है, इसलिए उस पर भी नियन्त्रण 
को व्यवस्था है।+* व्यापारिक वस्तुओं के मूल्य पर नियन्त्रण रखने के लिए 
एक नियम यह भी है कि व्यापार को वस्तु का विक्रय उत्पादन के स्थान पर न 
होना चाहिए अपितु बाजार में ही होना चाहिए"१५३ जिससे मूल्यों की गड़बड़ी 
पकड़ी जा सके तथा वस्तुग्रों पर उचित शुल्क लिया जा सके। व्यापार तथा 
व्यापारियों की सम्पूर्ण जानकारी रखने के लिए कौटिल्य ने गुप्तचरों का प्रयोग: 
भी बताया है ओर मनु ने भी इन्हें कण्टक कह कर इनके लिए गुप्तचरों की 
नियुक्ति का आग्रह किया है ।!“४* शुक्र ने व्यापार के विषय में एक नियम यह. 
बताया है कि हाथी आदि पज्ुम्रों, चाँदी, सोना, रत्न, मादक वस्तु, 
आदि का क्रय-विक्रय राज्य की आज्ञा के विना नहीं हो सकता ।५५ उक्त बताये: 
गये सब नियमों का श्र्थं यहु है कि भारतीय विचारकों का इस बात पर प्रवल 
आग्रह था कि व्यापार समाज-विरोधो ढड़ू से न हो । इस वात की चिन्ता राज्य 


को करनी चाहिए तथा इस दृष्टि से उसे पर्याप्त नियन्त्रेण भी रखना चाहिए । 
राज्य द्वारा व्यापार पर नियन्त्रण रखने के साथ व्यापार को सहायता देने 


की भी पूर्ण व्यवस्था है। इसके लिए यह तो नियम है ही कि घुल्क निश्चित 
करने में झ्रथवा मूल्य-निर्धघारण में व्यापारियों के लाभ का ध्यान रखना 
चाहिए, साथ ही यह भो वताया गया है कि वस्तुओ्रों का मूल्य आ्रावश्यकतानुसार, 
प्रजा के हिंत का ध्यान रख कर बढ़ाने-घटाने का प्रयत्त करना 
चाहिए। इसके अत्तिरिक्त बाजारों की स्थापना भी करनी चाहिए ॥४०६ 
वस्तुओं के विक्रय का प्रबन्ध करना चाहिए तथा शीघ्र विक्रय के योग्य वस्तुओं : 
( साग आदि ) के विषय में ऐसी व्यवस्था करनी चाहिए कि वह तुरन्त बिक 
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जायें । मार्ग की रक्षा का प्रवन्ध करना चाहिए शौर व्यापारियों को विदेश व्यापारः 
की पूर्ण जानकारी यथा मा का व्यय, मार्ग की कठिनाई, मार्ग के लिए , 
आवदयक व्यवस्था तथा व्यापार के स्थान के श्राचार-विचार का भी ज्ञान देना 
चाहिए ।१५० व्यापारियों के सम्बन्ध में उनके नाम, स्थान, व्यापार का स्थान, 
वस्तु आदि से सम्बन्धित पूरी जानकारी राज्य के पास रहनी चाहिए । ' *£ राज्य: 
द्वारा व्यापार के मार्ग निर्माण किये जाने का तथा मार्गों की सुरक्षा का पूरा 
आग्रह है ।१०१ मां में यदि व्यापारियों की वस्तु खो जाये वो उन्हें राज्य की 
ओर से वस्तु वापिस मिलनी चाहिए। जल-मार्गों का भी सदैव निरीक्षण होना 
चाहिए और डाबुओं श्रादि से इन मार्गों की सुरक्षा करनी चाहिए तथा यहाँ 
भी व्यापारियों की नष्ट वस्तुएँ राज्य की ओर से वापिस मिलनी चाहिए ।)* ?' 
उक्त नियमों के अतिरिक्त विदेश-व्यापार के सम्बन्ध में यह भी नियम है कि 
जो वस्तु उपयोग की हों उन्हें बिना शुल्क आने देना चाहिए तथा उपयोगी 
वस्तुओं को बाहर जाने देना रोक देना चाहिए ।१$”१ विदेद-व्यापार को 
प्रोत्साहन देने की दृष्टि से, जैसा ऊपर बताया गया है, स्वदेश-व्यापार को तुलना 
में विदेश-व्यापार पर अधिक लाभ लेने की अनुमति है ( ४५% तथा १०% )।॥ 
उपयुक्त विवेचन से दो बहुत महत्तपूर्ण सिद्धान्त ज्ञात होते हैं--एक तो यह 
कि व्यापारियों की रक्षा भी राज्य का उत्तरदायित्व माना गया था और यदि 
राज्य वेसी रक्षा न कर सके तो उसका यह करत्त॑व्य था कि वह हानि पूरी करे; 
दुसरा यह कि भारतीय विचार में निर्यात की तुलना में श्रायात को अधिक 
महच्वपूण माना गया था और यह विचार था कि एक वार वस्तुएँ बाहर न 
जायें तो कोई आपत्ति नहीं परन्तु देश के श्रन्दर से वस्तुएँ बाहर जा कर य॑हाँ 
पर वस्तुओं की कमी नहीं होनी चाहिए । वस्तुओं की कमी रोकने के लिए 
बाहर से वस्तुश्रों का जितना अधिक श्रायात हो सके उतना अच्छा माना गया 
था | उसके लिए विदेश के आयात-व्यापार को केवल प्रोत्माहन ही नहीं था, 
अपितु, उसके लिए आ्रावश्यक तथा उपयोगी वस्तुगओ्रों पर शुल्क न ले कर उसकी' 
सहायता का भी प्रयत्व था। यह वर्तमान श्राथिक विचार ओर प्रणाली के 
प्रतिकूल है जिससे आयात की तुलना में निर्यात को अधिक महत्त्व है और उसे 
अधिक प्रोत्साहित किया जाता है जिससे कि सम्पूर्ण समाज की तुलना में एक 
सीमित उत्पादक वर्ग को अ्रधिक लाभ होता है तथा क्रमशः आथिक 
साम्राज्यवाद का जन्म होता है। भारतीय विचारकों ने आत्मनिर्भरता का 
अर्थ यह नहीं माना था कि वस्तुओं का श्रभाव रहे। देश में वस्तुओं के 
उत्पादन के साथ-साथ उन्होंने आयात द्वारा वस्तुओं के संग्रह की ओर भी पुरा 
ध्यान दिया था । 
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-, यद्यपि सिक्‍कों के प्रयोग का प्राचीन भारतीय व्यवस्था में तुलनात्मक उल्लेख. 
कम आता है और जेसा कि कहा गया, सेवाओ्रों का बदला .तो वस्तुओं द्वारा 

_बताग्रा ही गया है, फिर भी वस्तुओं के आवश्यक विनिमय के. लिए, सुद्रा की 

आवश्यकता भारतीय व्यवस्था में भी समझी गयी है । मुद्रा के लिए जुक्र ने. 
द्रव्य! शब्द का प्रयोग किया है। मुद्रा के सम्बन्ध सें यह नियम है. कि मुद्रा.. 
बनवाने की व्यवस्था राज्य को करनी चाहिये जिसमें से वह अपना आवश्यक 
(सिक्के के मूल्य की तुलना में कम धातु का प्रयोग कर। भाग निकाल सकता है।. 
यदि कोई व्यक्ति बिना श्रधिकार के सुद्राएं बनाता हैं अथवा उचित मुद्राओ्ं. 
को स्वीकार नहीं करता अथवा फरूँठी मुद्रा को चलाता है भ्रथवा कोप में जाली. 
सिक्के रखता है तो उप्ते दग्ड की व्यवस्था होनी चाहिये । बनावटी सिक्‍कों को. 
काटने का भी नियम है ।१६ मुद्रा के साथ-माय व्यापार में सहायता के लिए 
उधार की भी आावश्यक्रता है। इस दृष्टि से ऋण, व्याज तथा धरोहर-सम्बन्धी 

नियम भी किसी-न-किसी प्रकार की वेंक-व्यवस्था की ओर इंज्धित करे 
हैं १६१३3 और यह सिद्ध करते हैं कि वर्तमान काल के समान समाज का, 
अधिकांश धन इन व्यायारियों के पास ही रहता था जो जमा करने का, उधार 
देने का तथा अन्य तत्सम्बन्धित काम करते थे । उधार लिये गए घन के सम्बन्ध . 
में सबसे महत्वपूर्ण जानने योग्य बात यह हैं कि किसी व्यक्ति द्वारा लिए गये. 
ऋणा को उसके पौत्र-प्रपोत्र तक को लोटा देना चाहिये, यह नियम था ।१६४. 
यह नियम त्रिऋण के सिद्धान्त पर झाधारित है कि व्यक्ति को पित्ऋण चुकाना . 
चाहिये । ऋण चुकाने के इस सिद्धान्त को श्राद्ध से सम्बन्धित किया गया है। 
श्राद्ध करने का कर्तव्य तीन पीढ़ी तक रहने के कारण सम्पत्ति का उत्तराधिकार . 
भी तीन पीढ़ी तक जाता है भौर जिसे सम्पत्ति का उत्तराधिकार है उसको ही 

स्वाभाविक रीति से ऋण चुकाने का कतंव्य भी था। इस नियम के अनुसार 
वतंमान ऋण चुकाने के सीमित उत्तरदायित्व (॥्यां(€0 7.90।!६9) 
की व्यवस्था भारतीय सिद्धान्त के प्रतिकूल थी क्योंकि इस व्यवस्था में ऋण 
चुकाने का पुरा उत्तरदायित्व साक्लेदार अपने ऊपर न ले कर उन्होंने जितना. 
साझे का घन दिया है उसी को दे कर वह अपने उत्तरदायित्व से मुक्त: हो. 
जाते हैं । ह 

समाज के अ्रन्दर घन के उत्पादन, उपभोग और विनिमय का विचार करने 

के साथ उसके वितरण” का विचार भी बहुत श्रावश्यक रहता है। यह विपय 

है भी बहुत महत्त्वपूर्ण, क्योंकि इसी के श्राधार पर समाज के सम्पूर्ण आर्थिक 

जीवन का सद्जालन होता है। वितरण” के अन्दर सबसे प्रमुख बात है समाज के 

विभिन्न अवयवों में सामाजिक आभाय का वितरण । भारतीय समाज-व्यवस्था के 


अन्य सामाजिक प्र्न | | + २९१ 


अन्दर समाज के प्रत्येक अज्भध की आय की यथा - आवश्यक व्यवस्था की गयी हूँ । 
प्रत्येक वर्ण की श्राय के साधन निश्चित कंर दिये गये हैं, यथा ब्राह्मणों को अध्यापन 
द्वारा गुरुदक्षिणा हारा, यज्ञ कराने की दक्षिणा द्वारा, तथा इसके अतिरिक्त दान 
द्वारा भी जीविका की व्यवस्था होती है । परन्तु इसमें यह नियम है कि ब्राह्मणों को 
'नः तो कुछ माँगेना है और न कुछ अपेक्षा करनी है। उनके विषय में यह भी 
नियम है कि उन्हें अधिक सब्त्बय न करना चाहिए ॥१६५ क्षत्रियों के लिये समाज 
की रक्षा द्वारा प्राप्त आय से श्रर्थात्‌ धरमंरक्षण के लिए बसों के द्वारा प्राप्त को 
गयी आय से जीविका-निर्वाह की व्यवस्था है। वैश्यों की आय के साधन हैं कृषि, 
वारिएज्य तथा पशुपालन और शझूद्रों की जीविका की व्यवस्था करने का 
उत्तरदायित्व इन तीन वर्णों पर है। इसके अतिरिक्त विभिन्न प्रकार के कारीगरी 
के काम वरंसद्धर जातियों के लिए बताये गये हैं और उन्हें भी अपने-अपने 
कार्यों के द्वारा जीविका की व्यवस्था करने का नियम है । स्तनरियों के लिये गृह॒काय॑ 
है और इसलिए विधवा, श्रनाथ, तथा जिनके पति परदेश में गये हों, ऐसी 
स्त्रियों को छोड़ कर अन्य स्त्रियों के लिये स्वतन्त्र आ्थिक काय को व्यवस्था: 
नहीं है। भारत में र्री-पुर्षों को समान स्थान दिया गया है, उन्हें एक ही 
शरीर के दो भागों के रूप में माना गया-हैं। भारत में स्ली-पुरुषों का सहयोग 
परस्पर कामोपभोग का ही सहयोग नहीं है, श्रपितु जीवन में एक-दूसरे के पूरा 
सहयोग श्र एकात्मक जीवन का सम्बन्ध है। भ्रतः दोनों ही एक-दूसरे पर परतन्त्र 
हैं, इसलिए जिस प्रकार पुरुष अपने जीवन की सब व्यवस्था के लिए र्री पर 
आश्चित है इसी प्रकार अपने जीवन को व्यवस्था के .लिए स्नरी भी पुरुष पर 
आश्ित है अर्थात्‌ अन्योन्याश्रगता का सम्बन्ध है। समाज के विविध श्रज्ों 

में घन का विभाजन इस श्राधार पर किया गया हैं कि धन की श्रेंप्ठता से 
ही समाज में प्रतिष्ठा प्राप्त नहीं होनी चाहिए। इसलिए समाज में सबसे निर्धंन 

बनाये गये वर्ग ब्राह्मण को सबसे प्रतिष्ठापुर्णो स्थान दिया गया है। जीविका की 

“इस निश्चित और स्थायी व्यवस्था के कारण, गुणों के आ्राधार पर कार्यो का 

विभाजन होने के कारण, घन की बहुलता के श्राधार पर प्रतिष्ठा निर्भर न करने 

'के कारण तथा धतीवर्ग द्वारा अपने धन का उपयोग अपनी सुख-सुविधा तथा 

स्वार्थपूर्ण मनोवृत्ति की दृष्टि से न करने की व्यवस्था होने के कारण अपितु 

उसका प्रयाग दान, पृतंवर्म आदि के द्वारा समाज के ही हित के लिए होने के 

कारण भारत में बर्ग-विद्वेंप की भावना उत्पन्न होने का वैसा कोई स्थान नहीं 

था जैसा कि आज के श्राथिक जीवन में दिखायी देता है और न इस प्रकार की 

-वर्ग-विद्द ष की भावना को ही कोई प्रश्नय दिया गया था। ह 

'. यद्यपि 'वितरण!? का श्र्थ 'समाज के विभिन्न झअज्ों में आय का बँटवा रा” होना 
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चाहिए, परन्यु व्तमानकालीन अथंशाद्त्र में मनुष्य की तुलना में अर्थ के उत्पादन 
'और वितरण को महत्व होने के कारण वितरण का भ्रथ है उत्पादन के विभिन्न 
साधनों में आय का वेंटवारा। “यह (वितरण) इस रीति या सिद्धान्त का 
अध्ययन है जिसके अनुसार उत्पादन के प्रत्येक साधन को उत्पादन-क्रिया में भाग 
लेने के बदले, मिलनेवाला प्रतिफल निर्धारित किया जाता है ।?'१६६ उत्पादन 
के इन साधनों में भूमि” का जो भाग प्राप्त होता है उसे लगान अथवा भाटक 
(९९४६) श्रम को जो भाग प्राप्त होता है उसे पारिश्रमिक तथा पूँजी को प्राप्त होने 
वाले भाग को व्याज एवं सद्भुटन के भाग का लाभ कहते हैं । इनका भी यद्यपि 
भारतीय धर्मंशास्त्रों और ग्रथ॑ंशात्ओं में विचार हुआ है १६* परन्तु उप्तका यहाँ 
विस्तारपुरवैंक विचार करना आवश्यक नहों है । 

ऊपर के विवेचन के श्राधार पर यह कहा जा सकता है कि भारतीय व्यवस्था 
वह व्यवस्था थी जिसे वर्तमान काल में कृपिकालीन व्यवस्था कहा जाता है । यहाँ 
कृषि तथा घरेलू उद्योगों को ही प्रमुव॒ स्थान था और बड़े यन्त्रों का होना 
वॉजत था। यह क्ृषिकालीन व्यवस्था जानवृक कर रखी गयी थी। बड़े 
यन्त्रों की कल्पना होने पर भी उनका प्रयोग उनको हानि के कारण ही वर्जित 
था | श्रत: भारतीय विचार में वर्तेमानकालीन पुजोवादी व्यवस्था मान्य नहेंं 
थी जिससे क्रमश: थोड़े-थोड़े हाथों में ही घन का सक्षय होता जाता है तथा 
उन थोड़े लोगों को अपने धन के कारण समाज पर स्वामित्व प्राप्त होता जाता 
है। परन्तु पूंजीवादी व्यवस्था के साथ-साथ वर्तमानक्रालीन समाजवादी व्यवस्था 
भी, जिसमें घन के उत्पादव और वितरण का अधिकार राज्य के पास रहता 
है, भारतीय विचारकों को मान्य नहीं थी | राज्य-व्यवस्था के वर्णन में इसका 
विस्तार से वर्णन किया जायेगा ।१९< भारतीय विचार में समाज की व्यवस्था 
को ठीक से बनाये रखने का कार्य राज्य का था तथा राज्य के द्वारा समाज पर 
इतना नियन्त्रण आवद्यक था जिससे समाज-जीवन में श्रोर समाज को सुस्थिद्दि 
तथा सुव्यवस्था में कोई गड़वड़ न हो । परन्तु इसके पश्चात्‌ भी राज्य को 
इतना अधिकार नहीं दिया गया था कि समाज के सच्वालन का कार्य उसके पास 
हो । इतना अधिकार राज्य को देना भारतीय विचारकों को मान्य नहीं था । 
इसलिए आाथिक जीवन का सद्घालन भी व्यक्तिगत हाथों में दिया गया था 
तथा उसका नियमन समाज-व्यवस्था के नियमों के अनुसार था। राज्य का 
आ्राथिक जीवन पर केवल इतना नियन्त्रण था ओर इतना नियन्त्रण आवश्यक 
माना गया था क्रि कोई गड़वड़ी न हो सके । फिर भी मूल्य निर्धारित करने 
के समान महत्वपूर्ण कार्य तथा आयात-निर्यात को समाज के हित्त में नियन्त्रिद 
करने का कार्य, उत्पादन में आवश्यक सहायता देने का कार्य तथा वितरण में 


जि: नल 
अन्य सामाजिक प्रहय॑ _. ...., २२१ 


-कहीं गड़बड़ हो तो उस्ते ठौक करने का का ये, राज्य को सौंपा गया था बगोंकि 
खतमानकालीन समाजवाद भारतीय व्यवस्था में मान्य नहीं था। इस श्राधार 
पर वर्तमानकालीव आर्थिक नियोजन भी, जिसमें राज्य समाज के सम्पूर्ण 
आयधिक जीवन पर अपना अधिकार निर्माण कर उसकी व्यवस्था करता है, 
भारतोय विचारकों को मान्य नहीं था। सहायता दे कर तथा गड़बड़ियाँ 
रोक कर समाज की झाथिक प्रगति की योजना बनाना, इतना ही भाधिक 
ननयोजन भारतीय झ्राथिक विचार के अन्दर मान्य था । 


नैतिक निग्रम 


ग्रभी तक सम्पूर्ण समाज-व्यवस्था का तथा उसके विभिन्‍न श्रज्धों का वर्सन 
किया गया है। अब नैतिक नियमों का वर्गान करता उचित तथा अपेक्षित होगा । 
“पीछे यह बताया गया है कि भारतीय जीवन में धर्म के श्राधार पर सम्पूर्ण जीवन 
का सब्बालन होता था। इस कथन का यह निष्कर्ष निकालना ग़लत है कि भारत 
में वाह्य आचार एवं झुढ़ि प्रथात्रों कीही प्रधानता थी तथा भारत में 
आनलरिक नैतिकता की कोई धारणा नहों थी । इसके विपरीत भारत में मद 
कार्यो का श्रधिष्ठान ही नैतिकता थी इसलिए भारत में मनुष्य के जीवन के लिए 
परिवुर्ण नैतिक लक्ष्य तो रखा ही गया था (जिसके अनुसार मनुष्य धीरे-धीरे सब 
स्वार्थ छोड़ कर सम्पूर्ण विश्व को आत्मवत्‌ समझ कर विश्व कल्याण के हिताथथ 
प्रयत्त करे), साथ-साथ यह भी माना गया था कि इस लक्ष्य को जीवन में 
व्यवहार में लाना भी आवश्यक है श्रोर उसे व्यवहार में लाने के लिए मनुष्य के 
मन पर तदनुकूल संस्कार पड़ने की व्यवस्था चाहिए, चारों शोर का वातावरण 
'उसके अनुकूल निर्माण होना चाहिए और मनुष्य का प्रत्येक क्षण मार्ग-निर्देशन 
करने के लिए उस उद्देश्य के अनुकूल व्यवहार के नियम निश्चित होने चाहिए । 
भारतीय विचारकों की यह धारणा थी कि जिसे अन्तरात्मा कहा जाता है (श्र्थात्‌ 
सन और बुद्धि का योग) उसकी पुकार उन्हीं का ठीक मार्ग-निर्देशन कर सकती 
है जिनको अन्तरात्मा परिष्कृत है| परन्तु सर्वसाधारण व्यक्ति के लिए जो संसार 
की सुध-कामना में लिप्त है, यह विचार करना गलत होगा कि इस श्रन्तरात्मा 
की पुकार उन्हें सदा ठीक मार्ग पर ही लगायेगी। मनुष्य की यह श्रन्तरात्मा 
उसके पू्व संस्कारों से प्रभावित रहती है, शुद्ध लक्ष्य से नहीं । इसलिए उसके 
अनुसार चल कर व्यक्ति निश्चित रूप से अपने उन पूव॑ संस्कारों के आधार पर 
ही, चाहे वह पूर्व॑ संस्कार अच्छे हों अथवा दुरे, निर्णय लेगा । भ्रत:ः भारतीय विचार 
में चैतिकता का जीवन के व्यवहार में लाने के लिए, उद्देश्य के अतिरिक्त जीवन 
की सम्पूर्ण योजना और जीवन के प्रत्येक अद्भ और क्षेत्र के कर्तव्य भी निश्चित 
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किये गये थे । इनके अतिरिक्त भारतीय विचार में नेतिकता निर्माण करने के लिए 
वाह्य आचारों, रूढ़ियों और प्रथाओं को भी आवश्यक समभा गया था। भारतीय 
विचारकों की यह घारणा थीं कि यह सव मनुष्य को अनुशासित कर उद्त 
नैतिकता का अभ्यास डालने में, उसके अनुसार व्यवहार कराने में सहायक होंगे 
ओऔर उसकी वृत्ति में धीरे-धीरे परिवर्तत कर उसे उसके लक्ष्य की ओर पहुँचाने 
में भी सहायक होंगे । इसलिए व्यक्ति से, उसकी दिनचर्या का, जिसमें शोच, पूजा, 
सन्ध्या, पदच्चमहायज्ञ आदि सभी थे, कड़ाई के साथ पालन, करने का आग्रह था । 
भारतीय विचारकों की यह धारणा नहीं थी कि इन नियमों के पालन में व्यक्ति 
वंधता अथवा परतन्त्र होता है। इसके विपरीत उनकी यह धारणा थी कि 
व्यक्ति वास्तव में सांसारिक स्वार्थ झोर सांसारिक सुखोपभोग की कामना 
करने, उसके लिए प्रप्रत्म करने और उपभोग करने में ही परतन्त्र रहता है, 
वास्तविक स्वतन्त्रता इनसे मुक्त होने सें है ओर इनके ऊपर उठ कर अश्रर्थात्‌ 
इन क्षुद्र और श्रस्थायी सुखों के बन्धनों से ऊपर उठ कर चिर आनन्द की 
प्राप्ति में है । 
इसलिए भारतीय जीवन में नैतिकता की हृष्टि से जो लक्ष्य प्रस्तुत किया 
गया था, उसमें मनुष्य के पूर्ण नेतिक विकास की तो कल्पना थी ही, साथ 
ही यह भी मात्रा गया था कि इस नैतिक विकास के माध्यम से व्यक्ति क्रमशः 
अपनी भावनाश्रों, इच्छाओं और स्वार्थों को छोड़ता हुआ संसार के अन्य लोगों 
के सुखों और दुःखों से एकरसता का झधिकाधिक अनुभव करता जायेगा औ” 
इस कारण नेतिक विकास के साथ-साथ सामाजिक कल्याण की भी धृत्ति जागृत 
होगी श्रर्थात्‌ इस लक्ष्य से सामाजिक कल्याण के उद्देश्य की पूर्ति होगी। फिर 
भारतीय विचारकों ने सुख के लिए प्रयत्न करने के श्रथवा मनुष्य को अमर होने 
के लक्ष्य को भी हेय नहीं माना था। उन्होंने तो केवल इतनी ही विचार किया 
था कि सांसारिक सुख श्रनित्य होते हैं इसलिए वह अन्त में असनन्‍्तोषकारक 
ओर देखकारक होते हैँ, विशेषतया क्‍योंकि उनकी कभी समाप्ति नहीं होती और 
उनसे कभी तृप्ति नहीं होती । श्रतः उनकी धारणा थी कि ऐसा प्रयत्न होना 
चाहिए कि जिसमें मनुप्य को अनन्त सुख प्राप्त हो झऔर यह तभी हो सकता है 
जब मनुष्य सांसारिक स्वार्थी और कामनाओ्ोों से ऊपर उठ जाये। इसके सम्बन्ध 
में सबसे श्रेष्ठ उदाहरण के रूप में राजा ययाति की कथा दी गयी है जिसने 
भोगों से अतृप्त रहने के कारण अपने पुत्र पुर का यौवन माँग लिया और फिर 
भी अतृप्त रहने पर उसने अन्त में कहा, ६९ “कामनाश्रों की पूर्ति होने पर जो 
सुख मिलता है, दिव्य पदार्थों एवं वस्तुओं की प्राप्ति पर जो महासुख होता है 
वह सव सुख उस सुख की सोलहवीं कला को भी समानता नहीं कर सकता जो 
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तृष्णा के नाश हो जाने पर प्राप्त होता है। इसी प्रकार उनका यह भी विचार 
था कि मनुष्य की अ्मरता की कामना में कोई दोष नहीं है, यह स्वाभाविक ही 
है, परस्तु सांसारिक जीवन व्यतीत करने में अमरता' प्राप्त नहीं हो सकती। 
इसके विपरीत इसमें तो जन्म-मृत्यु का ताँता लगा रहता है ओर कितना 
भी यश्ञ प्राप्त करते पर भी उससे अमरत्व प्राप्त नहीं होता । इसलिए ऐसा प्रयत्न 
आवश्यक है जिससे वास्तव में भ्रमरत्व प्राप्त हो। इसलिए उन्होंने मोक्ष को 
केवल मनुष्य के चरित्र विकास के रूप में अथवा सामाजिक कल्याण सहायक के 
रूप में हो नहीं मनुष्य को श्रतन्‍्त सुख देनेवाला ओर श्रमरत्व प्रदान 
करनेवाला समझ कर भी इसका प्रतिपादन किया था। इस प्रकार भारतीय 
विचा रकों द्वारा प्रस्तुत मनुष्य के चरम लक्ष्य में सभी प्रमुख नेतिक उद्देश्यों का 
समनन्‍्बय होता था । 

भारतीय विचारकों ने नैतिक जीवन के लक्ष्य के साथ-साथ उसके पालन 
के लिए आवश्यक बल (59700078) का भी विचार किया था। उनकी 
बारणा थी कि केवल आन्तरिक बल ही श्रर्थात्‌ अन्तरात्मा के बल से- ही 
काम नहीं चल सकता, यद्यपि धीरे-धीरे उनके निर्माण करने की आ्रावश्यकता 
है क्योंकि उसके विकसित होने पर ही मनुष्य का पूर्ण विकास समझा जा 
सकता है, और उस छचुद्ध अन्तरात्मा के विकास के पूर्व मनुष्य को नैतिक 
मार्ग पर बनाये रखने के लिए आवश्यक बल (54700079) के रूप में बाह्य 
साधनों का भी प्रयोग उन्होंने आवश्यक समक्ता था। यह वाह्य साधन ही स्व 
ओर नरक का विचार एवं कर्मेफल का विचार था तथा राज्य द्वारा दण्ड था 
जिनके कारण मनुष्य नेतिक जीवन पर लगा रहे और जो मनुष्य को उसके 
नेतिक जीवन से हटने न दे । 

इस प्रकार हम यह कह सकते हैं कि 'धर्म' के अन्तगंत भारतीय विचार में 
मनृष्य-जीवत का लक्ष्य तो था ही, जीवन को सञझ्चालन करनेवाले विविध 
नियम भी थे । भारतीय जीवन की नेतिक धारणा के अनुसार धर्म के श्र्थात्‌ 
व्यक्तिजीवन और समाज-जीवन के उन नियमों का पालन करना ही पुण्य 
और उनका उल्लड्डान करना ही अधर्म अथवा पाप माना गया है । झन्य समाजों 
में नेतिक-नियमों की-तुलना में भारतीय जीवन के नैतिक-नियमों में एक विशेषता 
है । भारतीय जीवन में कुछ मूलभूल सिद्धान्त ले कर उनके आधार पर जीवन 
के सभी अज्भों की सूत्रवद्ध तथा परिपुणं योजना स्थापित की गयी है । इस 
कारण भारतीय समाज में नेतिक-नियम और पाप-पुण्य की धारणा बहुत विस्तृत 
है । जो सम्पुर्ण समाज-व्यवस्था स्थापित की गयी है उसके किसी भी भाग का 
उल्लद्डन पाप हैं। अन्य समाजों में केवल कुछ नैतिक-ग्रुणों के उल्लद्भून 
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को ही पाप कहते हैं । ऐसा नहीं कि भारत में इन नैतिक-गरुणों का विचार न 
किया गया हो परन्तु भारतीय विचार में एक तो विद्येष धर्म है, जो प्रत्येक के 
लिए उसकी योग्यता के अनुसार पृथक्‌ निर्धारित किया गया है, जेसे प्रत्येक वरां 
का ओर प्रत्येक आश्रम व्यतीत करनेवाले का पृथक्‌-पृथक धर्म है, स््री-धर्म है 
और राजधर्म है। इसके श्रतिरिक्त सामान्य अथवा साधारण धरम है जो प्रत्येक 
व्यक्ति के लिए समान है चाहे उसका समाज में कोई भी स्थान हो तथा उन्हीं को 
श्रन्य समाजों में नैतिक-गुणों के नाम से जाना जाता है । अभी तक इस ग्रन्थ में 
विज्ञेप धर्मों का विचार किया गया है, परन्तु यहाँ इन नैतिक-गुणों का (साधारण 
बर्म के नियमों का) विचार किया जायेगा । 
साधारण धर्म के ये नियम प्रत्येक धर्मग्रन्थ में कम अथवा अधिक मात्रा में, 
जैसा ग्रन्थकार को उचित लगा है, दिये गये हैं; परन्तु किसी ग्रत्थ में किसी 
नियम को रखने अथवा न रखने के पीछे कोई विदेष कारण नहीं है, यह 
आगे के विवेचन से स्पष्ट हो जायगा | साधारण धर्म में बताये गये इन गुणों 
का विवेचन, यया सत्य, अ्रहिसा आदि का, पुराणों में भी विस्तार से कथाश्रों के 
माध्यम से किया गया है। सबसे प्रथम तो नैतिक गुणों का वर्णान श्रुति-प्रन्थों 
में मिलता है। उदाहरण के लिए छान्दोग्योपनिषद्‌ में आत्मयज्ञ का वर्णन है 
जिसमें बताया है कि “जो तप (इन्द्रिय निग्रह), दान, आजंब (सरलता), अहिंसा 
ओर सत्य है, ये ही उसकी दक्षिणा है ।?*७० वृह॒दारण्यकोपनिपद्‌ में)४१ 
दम, दया और दान का उपदेश दिया गया है। श्रुतिग्रन्यों के अ्रनन्तर नैतिक 
गुणों का वर्णन विविध रूप से किया गया है | एक तो, यम और नियमों का 
वर्णान है और यमों के रूप में इन नेतिक-ग्रुणों का वन है तथा नियमों के रूप 
अधिक्रांगत: उन विपयों का उल्लेख है जिन्हें द्वितीय अ्रध्याय में चित्तशुद्धिकारी 
कहा गया है | याज्ञवल्क्यस्मृति में!७६ ब्रह्मचयं, दया, क्षमा, दान, सत्य, अक्ररता, 
अहिंसा, ध्रस्तेव (चोरी न करना), माधुयं (मघुर स्वभाव), तथा दम (इन्द्रिय 
दमन) को यम? कहा गया है और “नियमों” के रूप में स्तान, मौन, उपवास, 
यज्ञ, स्वाध्याय, उपस्यनिग्नरह (लिज्भध इन्द्रिय का निम्नह), गुरुसेवा, शौच (शुद्धि), 
अक्रोध और अ्रप्रमाद (चिन्ता-विहीनता का अभाव) वताये गये हैं । नारदपुराण 
में)६६ तो ये यम और नियम व्याख्या के साथ दिये हुए हैं। परन्तु इस यम और 
नियमों में यमों अ्रर्थात्‌ नैतिक-ग्रुणों का चित्त की शुद्धि करनेवाले वाह्म साधनों 
(नियमों) से श्रधिक महत्व है। मनुस्मृति में कहा गया है,४३ “वबुद्धिमान्‌ 
पुरुष यमों का सदा सेवन करे, नियमों का नित्य सेवन (चाहे) न करे। जो 
केवल नियमों को ही (त्रर्थात्‌ वाह्य औपचारिक साधनों को ही) करता है और 
यमों का (नैतिकन्गुणों का) पालन नहीं करता वह पतित होता है।” अन्रिस्मृति में 


अन्य सामाजिक प्रहन २२७ 


भी यही कहा गया है ।१०४ नैतिक-गुणों का दुसरा वर्णांव संस्कारों के अन्तगंत 
किया गया है । गौतम ने ४० संस्कार बताये हैं तथा ८ आत्मा के गुण कहे हें । 
वे गुण हैं सब प्राणियों के प्रति दया, क्षमा, अनसूया, शौच, अनायास (शरीर 
को श्रात्यन्तिक कष्ट देनेवाले कर्म न करना), मज्भुल (शुभ आचरण करना 
तथा निन्दित श्राचरण का त्याग), अकापंण्य (कृपण॒ता का भ्रभाव), तथा अस्पृह्दा 
(इच्छाओं का अ्रभाव)। अग्तिपुराण में भी इन्हीं आठ गुणों का उल्लेख 
है ।१७७ इन ४० संस्कारों तथा आ्राठ गुणों का वर्णन करने के परचात्‌ 
गौतम ने कहा है, “जिसमें चालीस संस्कार तथा आत्मा के श्राठ ग्रुण नहीं वह 
ब्रह्म के सालोक्य ओर सायुज्य (समीपता) में नहीं जाता है ओर जिसके 
चालीस संस्कारों में से चाहे कुछ संस्कार कम ही हों परन्तु जिसके आठ गुण 
हों वह ब्रह्मलोक को और ब्रह्म के समीप जाता है ।””१७५ इसका भी श्रथ॑ 
यही है कि नैतिक-ग्रुणों का वाह्य संस्क्रारों से श्रधिक मद्दत्त्व है । 

नेतिक-गुणों का वर्णान यमों के नाम से तथा संस्कारों के अन्तर्गत तो किया 
हो गया है, इनके अतिरिक्त सभी वर्णों का सामान्य धर्म अथवा सभी 
आाश्रमों का सामान्य धर्म इस नाम से भी इन गुणों का वर्णृत किया गया है । 
मनुस्भृति में कहा है, "?४ “इत्त चारों आश्रमों के पालन करनेवाले द्विजों को 
, इस दश लक्षणापूरं धर्म का नित्य सेवन करना चाहिए। थेय॑, क्षमा, मन को 
वश में रखना, श्रस्तेय, शोच, इन्द्रियनियह, बुद्धि, विद्या, सत्य, अक्रोध ये दस 
धर्म के लक्षण हैं । धर्म के इन दस लक्षणों को जो ब्राहण समभते हैं तथा 
समभ कर उनका पालन करते हैं वे परम ग्रति पाते हैं । इत दस लक्षणयुक्त 
धर्म को सावधानी से पालन करके और वेदान्त को विधिवत्‌ सुन कर द्विज संन्यास 
धारण करे |” इसका श्रर्थ यह है कि जो धर्म का पालन' करता है उसे धर्मपालन 
के साथ-साथ इन गुणों का भी सेवन करता चाहिए क्योंकि इन गुणों के उत्पन्त 
होने पर ही व्यक्ति ब्रह्मप्राप्ति की ओर बढ़ सकता है। आपस्तम्बधमंसूत्र में नाश 
करनेवाले गुणों को नष्ट करना तथा इसके विपरीत ब्रह्म में लीन करनेवाले 
गुणों का पालन करना बताया गया है और ऐसे ग्रुणों की लम्बी सूची भी दी 
गयी हैं ।१२८ श्रन्य स्मृतियों तथा इतिहास-पुराण प्रत्थों में भी साधारण धर्म 
का वर्णन गया किया है ।!०९ संक्षेप में यह कहा जा सकता है कि नैतिक-गुरा 
भारतीय-विचार के अन्तगंत केवल बताये ही नहीं गये हैं, अपितु उनका महत्त्व 
भी पूरी प्रकार से वरित है। उनके साधारण अथवा सामान्य धर्म का जो नाम 
दिया गया है जो कि आगे के विवेचन में स्पष्ट हो जायेगा, उसका यह कारण 
नहीं है कि इन गुणों का कोई महत््व नहीं है बल्कि इसलिए कि इन गुणों का 
तो प्रत्येक को सामान्य रीति से पालन करना ही चाहिए और इनका पालन 
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करने सें विशेषता अनुभव करने का कोई कारण नहीं । इनका पालन न करने 
का पर्थ ही यह है कि व्यक्ति पतित होता है अथवा वह ब्रह्मप्राप्ति की और बढ़ 
ही नहीं सकता |१८० भारतीय विचार में संसक्ृति के आधारभूत तत्वों की 
विवेचना करते हुए भी नैतिक ग्रुणों के महत्व के सम्बन्ध में यह बताया गया है 
कि भारतीय संस्कृति में यद्यपि वाह्य उपचारों और आधारों को वहुत महत्त्व 
दिया गया है, फिर भी, आन्तरिक नैतिकता को उससे भी श्रधिक महत्त्व दिया 
गया है और ऐसा कहना भूल होगी कि भारतीय विचारों में नेतिक-जीवन की 
अथवा जीवन के नैतिक-नियमों की कोई धारणा ही नहीं है अथवा वाह्म 
आपचारिक साधनों के समक्ष उसका कोई महत्त्व नहीं है । 
जिस प्रकार विशेष धर्मों में अपवाद हैं, उसी प्रकार साधारण धर्मों श्र्थात्‌ 
नैतिक-गुणों के विपय में भी भ्रपवाद माने गये हैं ! विशेष धमम में एक अपवाद तो 
आपदुकाल का है जिसे आपद्ध्म कहा है। ब्राह्मण आपत्तिकाल में क्षत्रिय अथवा 
वैश्य का कर्म कर सकता है। दूसरा अ्रपवाद व्यक्तियों की अपनी पात्रता का है, 
जैसे ज्लियों के लिए विधवा-घिवाह वर्जित करने पर भी उसकी प्रच्छन्त अनुमति 
नयीग आदि के रूप में है यद्यपि इसकी निन्‍दा भी की गयी हैँ। इसी प्रकार 
नैतिक गुणों के भी आवश्यकतानुसार अपवाद हैं । जेसा कि सत्य का झ्पवाद 
मत्य्यपुराण में बताया गया है तथा जिसको पहले श्रध्याय में उद्धृत किया 
गया है ।१<" महाभारत में भी बताया है कि युद्ध के समय जब एक वार _ 
अजुंत को धर्मराज युधिष्ठिर पर क्रोध आ गया और उसने युधिष्ठिर का 
सिर काटने की प्रतिज्ञा कर तलवार उठा ली, उस समय श्रीकृष्ण ने अजुन से 
कहा, “साथुजन सत्य ही बोलते हें, सत्य से वढ़ कर और कुछ नहीं है किन्तु उस 
सत्य का स्वरूप मेरी समझ में अत्यन्त सूक्ष्म श्रीर दुर्शेय है। कहीं पर सत्य न 
बोल कर मिथ्या बोलना ही उचित होता है । जहाँ पर सत्य मिथ्या की भाँति 
अधमंजनक श्र मिथ्या सत्यकी भाँति धर्मंजनक होता है वहाँ पर सत्य ही मिथ्या 
है और मिथ्या ही सत्य है । इसके अ्रतिरिक्त विवाह के अ्रवसर पर, रतिक्रीड़ा के 
समय, प्राणर्सकट और स्वस्व हर जाने के समय ओर ब्राह्मण के लिए इन पाँच 
अवसरों पर भूँठ बोलने से पाप नहीं होता ।.. .जो कोई सत्य और मिथ्या के इस 
विशेष मर्म को न जान कर सत्य बोलता है वह मद है । सत्य और मिथ्या के इस 
तत्व को जाननेवाला ही यथार्थ घर्मज्ञ है ।? १५ * इसके पद्चात्‌ श्रीकृष्ण ने कौशिक 
ब्राह्मण की एक कथा सुनायी जो बड़ा थाख्र॒ज्न, तपसवी, तथा सत्य बोलने 
का ब्रती होने के कारण सत्यवादी कहा जाता था। एक चार डाछझ्ुग्नों के 
भय से कुछ व्यक्ति वहाँ वन में आ छिपे | कुपित डाकू उन्हें खोजते हुए 
आये और कोशिक से उन व्यक्तियों ने के विषय में पुछा। कौशिक ने 
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उन्हें डाकू जानते हुए भी उन लोगों के छिपने का स्थान सत्य-सत्य कह दिया 
जिससे कि उन डाकुओं ने उन व्यक्तियों को मार डाला । श्रीकृष्ण ने यह कथा 
सुता कर कहा, “सूक्ष्म ध्में को न जाननेवाले सत्यवादी कौशिक ने मूढ़तावश सत्य 
बोल कर जो हत्या करायो थी उसी पाप से उसे नरक में जाना पड़ा ।””१“3 इसी 
प्रकार से भ्रहिसा के विषय में श्रपवाद है कि आ्राततायी ब्राह्मण का भी, चाहे वह 
गुरु हो, वध किया जा सकता है?*४ अथवा युद्ध में शत्रुओं की हिंसा ही धर्म हे 
ओऔर उस समय यदि व्यक्ति युद्ध न करे तो वही अ्रधम है (गीता भी इसी निमित्त 
कही गयी है) । यज्ञ में भी पशुवध किया जाये तो बुरा नहीं माना गया क्योंकि 
यज्ञ श्रर्थात्‌ लोकसंग्राहक कार्यों के लिये किसी के जीवन का उपयोग हो 
तो वह उचित ही है। मनुस्मृति में कहा है," “जो वृथा ही पशु को मारता 
है, उस पश्मु के जितने ही रोम हों उतने ही जन्म पा कर वह व्यक्ति मारा जाता 
है। ब्रह्मजी ने स्वयं ही यज्ञ के लिए (संसार के कल्याणार्थ) और यज्ञ 
की सिद्धि के लिए पशुश्रों को बनाया हैं, इसलिए यज्ञ में वध नहीं है। 
श्रीषधि, पशु, वृक्ष, तियंक और पक्षी यज्ञ के लिए मरने पर उत्तम गति पाते 
हैं । द्विज घर में, गुर के यहाँ, तथा वन में रहता हुआ आपत्ति में भी अ्रवेदविहित 
हसा न करे । जो वेदविहित हिसा इस चराचर में होती है उसे अहिंसा ही जाने 
वर्योंकि धर्म वेद से ही निकला है। जो अहिसक पशुओं को अपने सुख की इच्छा 
से मारता है वह जीवित ही मरा हुश्ना है” । इन्द्रियनिग्रह पर बहुत बल देते हुए 
भी ऋतुकाल के समय पुरुष का क्री के पास जाना आवश्यक बताया गया है और 
ऐसा न करनां ही पापपूर्ण है । “जो स्त्री ऋतु-सनान करके (रजोदशंन 
के पश्चात्‌) पति के समीप नहीं जाती वह मर कर नरक में जाती है और वर- 
वार विधवा होती है तथा जो पुरुष ऋतुस्नान की हुई अपनी स्त्री के पास नहीं 
जाता उसे श्रुण-हत्या लगती है ।?”१<६ चोरी का भी अपवाद मनुस्मृति में वर्णित 
है--/जिस मनुष्य ने छः समय तक भोजन नहीं किया (त्तीन दिन) वह सातवें भोजन 
के काल में हीन-कर्म करनेवाला व्यक्ति भी एक दिन के निर्वाह-योग्य धन चोरी 
'से ले आये | खलियान से, खेत से, घर से श्रथवा जैसे भी उपलब्ध हो ले लेना 
चाहिए भर यदि जिसकी चोरी हुई है) वह पुछता है तो उससे (सत्य) कह दे । 
उप्तको धामिक राजा दण्ड न दे क्योंकि क्षत्रिय (राजा) की ही मूर्खता से ब्राह्मण 
भ्ुधा से पीड़ित होता है।?१*७ शौच का अपवाद दक्षस्मृत्ति में बताया है, 
“दिन में जो शौच किया जाता है उसका आधा रात्रि में कहा है और उससे भी 
श्राधा रोग में कहा है।” इसी प्रकार से अन्य नैतिक गुणों के विषय में भी यही 
नियम है कि स्थान, काल, पात्र आदि देख कर धर्म-निर्शंय करना चाहिए श्रर्थात 
इनके नेतिक गुणों को कहाँ तक मानना और कहाँ तक नहीं मानना- चाहिए, यह 
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विचारपूर्वक देखना चाहिए। महाभारत के उपरोक्त उद्धरण के प्रसद्ध में ही यह 
सिद्धान्त स्पष्ट रूप से दिया हुआ्ना है ।।“< “धर्म और अधर्म के तत्व का निर्णय 
करने के लिए उनके विशेष लक्षण शास्त्र में अवश्य बताये गये हैं परन्तु कहीं- 
कहीं बुद्धि और अनुमान के द्वारा भी उत्पन्न दुर्वोध सूक्ष्मधर्म का निर्णय करना 
पड़ता है। कुछ लोग शास्त्र को ही घम्म के सम्बन्ध में प्रमाण बताते हैं, में इस पर 
दोपारोपण नहीं करना चाहता। शाज््र में प्रायः सब कुछ बता दिया गया है 
फिर भी धर्म की वहुत-सी विशेष बातें और अ्रवस्थाएँ ऐसी हें कि वैसा प्रसज्ध 
कभी न आने के कारण उनका नि्णाय शास्त्र में नहीं किया गया । वेसी अवस्था श्रों 
में अवश्य अनुमान से काम लेना चाहिए ।”” 
ऊपर बताये गये नेतिक-गुणों में से कुछ प्रमुख पर विचार करना आवश्यक 
है। सत्य के विपय में सभी धर्मग्रन्थों ने बहुत महत्व दिया है अतः उसका 
विशद विवेचन करने की आवश्यकता नहीं है । हिंसा के विषय में धर्मंशास्त्रों ने 
ब्राह्मग को हत्या, सत्री-हत्या, अ्रणहत्या, वाल-हत्या, आत्महत्या सब की घोर 
अपराध बताया है। ब्रह्महत्या को तो महापातक माना गया है जिसका 
विचार आगे किया जायेगा । स्त्री-हत्या के सम्बन्ध में पीछे विस्तार से बताया 
ही गया है। श्रुण-ह॒त्या का महत्व इसी से समझ में श्रा सकता है कि भ्रुण- 
हत्या करनेवाली क्री की महापातकी समभ कर उसे त्याग करने की व्यवस्था 
दी गयी है तथा जो ऋतुकाल में श्रपनी पत्नी के पास न जा कर उसके रज 
को नष्ट करता है वह भी अराहत्यारा माना गया है। आत्म-हत्या की निन्‍दा 
वाजसनेयीसंहिता में को गयी है कि आत्महत्या करनेवाले व्यक्ति को उत्तम लोक 
हीं प्राप्त होते ।।८% आत्महत्या करनेवाले व्यक्ति के सपिण्ड से उसका प्रेतकर्म 
करना मना किया गया है तथा आत्महत्यारे के लिए कोई अ्रशोौच भी नहों बताया 
गया है ।१९० परन्तु हत्या किसी भी पशु-पक्षी की क्यों न हो वह पाप है । विभिन्न 
स्मृतियों तथा पुराणों में ऐसी हत्याओं के प्रायश्चित्त भी दिये हुए हैं । उदाहरण 
के लिए संवतंस्मृति में पहले विभिन्‍न वर्णों के पुरुषों का तथा गौ-वध का 
प्रायश्चित्त वताने के पश्चात्‌ फिर छोटे-बड़े सभी पक्षियों के मारने का प्रायश्चित्त 
बताया गया हैं, यथा) 5१ “हाथी, घोड़ा, भेंस, ऊँट, वानर इनकों मारने पर 
द्विज सात दिन तक भोजन न करे |” फिर इसी प्रकार से अन्य विविध पश्ु- 
पक्षियों के मारने का प्रायर्चित्त वता कर अन्त में यहाँ तक भी कहा है कि 
जिसमें हड्डी न हो ऐसे जीवों को मार कर ब्राह्मण प्राणायाम से गद्ध हो जाता 
है ओर जिनमें हड्डी ह ऐसे क्षुद्र जीवों को मार कर कुछ दान करे परन्तु 
सभी पशुओं में सवसे अधिक अहिंसक, सरल तथा उपयोगी गौ को जीव-जगतु 
का प्रतीक मान कर, उसकी हिंसा को सबसे श्रधिक बुरा माना गया है। संवर्त॑- 
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स्मृति में ही, जब कि, सभी जीवों की ह॒त्या का प्रायश्चित्त संक्षेप में «दो 
इलोकों में वर्णन किया गया है, वहाँ केवल गोहत्या का ही प्रायश्चित्त 
ग्रथवा गमौको पीड़ा भी देने का प्रायश्चित्त विस्तार के साथ दस इलोकों 
में वणित है । पाराशरस्मृति में तो आठवें अध्याय के सात इलोक तथा पूरा 
६३ इश्लोकों का नर्वाँ अध्याय ही गोहत्या का प्रायश्चित्त बताने के लिए है 
जब कि अन्य पशुओं की हत्या का प्रायबश्चित्त छठे अध्याय के केवल चोदह इलोकों 
में ही दिया गया है । गोवध के सम्बन्ध में यह भावना श्रुति ग्रन्थों में भी मिलती 
है और ऋग्वेद का तो एक सम्पूर्ण सूक्त ही गो-सुक्त है।१* * गोौ-ह॒त्या का 
महस्व इतना अधिक है कि गौ से प्राप्त विभिन्‍न पदार्थों का-गोमूत्र, गोवर, दूध, 
दही, घी का-वना पद्जगव्य शुद्धिकारक है और इसे छुच्छु प्रायश्चित्त में खाना 
बताया है तथा इस निमित्त उसका उल्लेख याज्ञवल्क्यस्मृति, पराशरस्मृत्ति, 
मत्स्यपुराण, अन्रिस्मृति श्रादि में किया है ।!*3 गो का महत्व इस ढज से 
भी बताया है कि गौ की रक्षा के लिए प्राण देना भी पुण्पकारी है।. ब्राह्मण, 
भारतीय समाज-व्यवस्था के प्रतीक माने जाने के कारण तथा गौ के प्रारि-मात्र 
एवं भारतीय नेतिक भावना की प्रतीक होने के कारण दोनों इस धर्म के अर्थात्‌ 
इस संस्कृति के इस जीवन-प्रणाली के, भारतीय आध्यात्मिकता के, अतः: भारतीय 
राष्ट्रजीवन के प्रतीक माने गए । और इसी कारण सभी श्रुति, स्मृति तथा, पुराण 

ग्रन्थों में इनका इतना महत्व वर्णित होना और इनकी रक्षा पर - इतना महत्त्व 
दिया जाना बहुत स्वाभाविक ही है। केवल पशु-पक्षियों की हिंसा ही नहीं, 
भारतीय विचार में वृक्षों की हिसा भी एक जघन्य अपराध है क्‍योंकि ऐसा माना 
गया है कि वृक्ष में जीवन होता है, वह सुख-दुःख का अनुभव-करते हैं तथा बढ़ते- 
घटते हैं ।!*४ इसलिए उनका पुत्रवतु पालन करने का आग्रह किया गया 
है।। ९५ इन्द्रियनिग्रह भी कई प्रकार से वरशित है | इच्द्रियनिग्नह का मूल अ्रथ॑ है 
उपस्थ इन्द्रिय का निग्रह, यद्यपि श्रन्य इन्द्रियों का निग्रह भी इसके अन्दर श्राता है । 
एक प्रतिबन्ध तो यह है कि सम्बन्धिनी ज्त्रियों से सम्बन्ध वर्जित है |. विवाह तो 
सपिण्ड श्रर्थात्‌ सात पीढ़ी तक पिता के सम्बन्ध में तथा पाँच पीढ़ी तक माता के 
सम्बन्ध में हो ही नहीं सकता है। परन्तु वेसे भी सम्बन्धिनी स्रियों से काम-सम्बन्ध 
होने पर प्रायश्चित्त बताया गया है । अग्निपुराण में कहा है," १६ “चाची, भाई की 
पत्नी, चाण्डाली, पुक्क्सी, छोटे भाई की पत्नी, लड़की, बहन की सखी, मात्ता तथा 
पिता को बहन, जो वाहर निकाल दो गयी हो, (असहाय) शरणागत हो, मामी, 
बहन, सगोत्र ज्री, अन्य की इच्छा करनेवाली, शिष्य-भार्या, गुरुपत्ती इनके साथ 
(अज्ञान में) समागम कर चाद्द्रायण करे ।” इसी प्रकार से मनुस्मृति में, पाराशर- 
स्मृति में, शातातपस्मृति में तथा संवतंस्मृति में भी यही प्रायश्चित्त बताये गये 
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जी? 


।१*० अधिक कड्ठाई करने के लिए किसी भी पर-स्री से सम्बन्ध वजित है। 
इसके अतिरिक्‍त गाड़ी में, जल में तथा दिन में मैथुन निषेध है और रजस्वला के 
साथ भो सद्भ निषेध है ।। ** इससे भी आगे बढ़ कर स्त्री-सज्भ के लिए दिन भी 
निर्वारित कर दिये गये हैं। मनुस्मृति तथा याज्ञवल्व्यस्मृति में, पूरिणमा, प्रतिपदा, 
चतुर्थी, अप्टमी में संयोग वर्जित कहा गया है ।** पद में भी मेथुन वर्जित 
है ।*?* इस प्रकार अपनी ही स्त्री से, वह भी ऋतुकाल में और रात्रि में तथा 
बहुत-से दिन छोड़ कर ही सद्भ किया जा सकता है। इच्द्रियनिग्नह यहीं तक 
सीमित नहीं है । यह भी केवल मृहस्थाश्रम में सम्भव है, अन्य तीन शआ्ाश्रमों में 
तो पूरी प्रकार से मैथुन वजित है | गृहस्थाभ्षम में भी काम-भावना से नहीं बल्कि 
पुत्रोत्पत्ति की भावना से मैथुन करना चाहिए। भोजन के विषय में भी बहुत- 
सी वस्तुओं का खाना वर्जित है । फिर दिन में केवल दो बार ही भोजन 
करने का विधान हे।*?”? इसके अतिरिक्त वानप्रस्थ ओर संन्यास में 
थ्रा कर भोजन का मोह धीरे-धीरे कम करना है। 

घमंशास्नरों में नेतिक-मुणों का पालन तो बताया ही गया है परन्तु कुछ नेतिक- 
दोप भी वर्णित तथा वर्जित हैं । उन दोपों में प्रमुख काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद 
और मत्सर--पड़्रिपु के नाम से विख्यात हैं ।*? * द्वान्तिपव में इनके विपय में 
विस्तार से कहा गया है *? २ -. मनुष्य की हृदय-भूमि में मोहरूपी बीज से उत्पन्न 
हुआ एक अदभुत वृक्ष है। उसका नाम है काम । क्रोध और अभिमान (मद) 
इसके स्क्रन्‍्व हैं, कम करने की इच्छा उसका थाला है, और अज्ञान उसकी जड़ 
है। प्रमाद के जल से वह सींचा जाता है, असूया (मत्सर) उसके पत्ते हैं, और पूर्व॑ 
जन्म में किये हुए पाप उसके सार-भाग हैं । शोक उसकी शाखा, मोह और चिन्ता 
डालियाँ और भय उसका अद्भू र है। उसमें तृष्णा-रूपी लताएँ लिपटी हुई हैं । 
लोभी मनुष्य लोहे की जञ्जीरों के समान वासना के बन्धनों में बंध कर उस वृक्ष 
को चारों ओर से घेर कर खड़े हैं और उस फल का आस्वादन करना चाहते हैं | 
जो वासना के बन्धचन से मुक्त हो कर उस काम-वृक्ष को काट डालता है वही 
सांसारिक सुख-दुःखों को त्याग कर उनके घेरे से बाहर हो जाता हैं। ज्ञान्ति- 
पव॑ में इन दोपों की उत्पत्ति का कारण तथा उनका निराकरण भी दिया 
हुआ है ।९४ इसी प्रकार अन्य दोपों के सम्बन्ध में भी इतिहास-पुराशम्रन्धों 
में उक्तियाँ तथा इन दोपों को हानि का उदाहरण बताने के लिए विविध 
कथाएँ हैं ।+९५० 

ऊपर जिन नैतिक गुणों तथा दोपों की विवेचना की गयी है, उनका पालन 
अयवा उनका त्याग व्यक्षिगत और सामाजिक दोनों दृष्टियों से आवश्यक है। 
व्यक्तिगत दप्टि से तो यह नैतिक गुण मनुप्य के मन से निःस्वा्थता, 
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सामाजिकता और पराथ्थ-चिन्तन की वृति उत्पन्न करने के कारण व्यक्ति को 
समष्टि प्र्थात्‌ परमात्मा की ओर बढ़ाने में सहायक होते हैं तथा सामाजिक 
हृष्टि से यह समाज के व्यक्तिगत दोपों को दूर कर उसका स्तर ऊँचा करने में 
सहायक होते हैं और समाज के अन्दर पारस्परिक सद्भूपष तथा विद्वेष कम करनेवाले 
हैं । इस प्रकार समाज का वातावरण स्तिग्ब तथा उन्‍नतिकारक बनाने में ये 
सहायक होते हैं।जो लाभ नैतिक शुणों के निर्माण से होता है वही लाभ 
नेतिक दोपों को दूर करने से होता है । 
नैतिक गुणों और दोषों की विवेचना करने के पदचात्‌ अन्य नेतिक नियमों 
का तथा नैतिकता की भारतीय कल्पना अर्थात्‌ पाप और पुण्य का भी विचार 
करना आवश्यक है | जैसा कि वताया गया है, भारतीय नैतिकता की कल्पना में 
है नैतिक गुण तो सम्मिलित हैं ही, भारतीय समाज-व्यवस्था के अन्य 
नियमों का उल्लड्भन भी पाप माना गया है। उदाहरण के लिए पाँच महा- 
पातकों में चोरी भ्रथवा मदिरापान तो है ही ब्रह्महत्या अर्थात्‌ ब्राह्मण की 
हत्या भी एक महापातक है और यह समाज-व्यवस्था की झावश्यकताञों को 
ध्यान में रख कर है। इसी प्रकार उपपातकों में घन ले कर पढ़ाना, अ्रथवा 
केवल अपने लिए ही भोजन बनाना, अग्निहोत्र का त्याग, अपान्न से यज्ञ कराना 
आदि सम्मिलित हैं (देखिए आगे उपपातकों की सूची)। पाप और पुण्य की 
कल्पना वेदों में ऋत से सम्बन्धित है। ऋत का श्रर्थ है 'संसार भ्रथवा जीवन 
की व्यवस्थित स्थिति! | इस व्यवस्थित स्थिति का उल्लद्भन ही जीवन में 
गड़बड़ी अर्थात्‌ अव्यवस्था उत्पन्त करनेवाला है, भ्रतः वही पाप है। तदनसार 
व्यवस्थित समाज में अव्यवस्था उत्पन्न करना अथवा इसके नियमों का उल्लद्भुन 
करना भी पाप है। पाप भी दो प्रकार के हैं“-एक वह जो मनुष्य के अत्यन्त 
निम्नकोटि के कर्म हैं, जो व्यक्ति को अत्यधिक पतन को ओ्रोर ले जानेवाले हें 
तथा दूसरे वे जो समाज-जीवन सें बहुत विश्वद्धलता उत्पन्न करनेवाले हैं । इनको 
महापातक कहा गया है। इसके अ्रतिरिक्त कुछ उपपातक गिनाये गये हैं। 
पापों का वर्णान अन्य रीत्ति से है--नरक में ले जानेवाले अथवा मनुष्य को 
अगले जन्मों में निम्न योनियों में ले जानेवाले कर्मों के रूप में भी किया गया है। 
इसी प्रकार नरक ओर स्वगं के वर्णन में तथा कमंविपाक के वर्णन में गिनाये 
गये दुष्कर्म थी. पाप हैं । समाज-व्यवस्था का वर्णन करते समय विज्ञेप धर्म अथवा 
साधारण धम्म के रूप में जो भी कर्म उल्लिखिते हैं, वे सभी पुण्य हैं अतः 
पुण्यकर्मो' को पुनः दुहराने की आवश्यकता नहीं । ' 
महापातक पाँच माने गये हँ--ब्राह्मश का वध, गुरु्ली-गमन; चोरी, मदिरापान 
ओर इन चारों प्रकार के महापातकियों, से संसर्ग । ऋग्वेद में कहा है, 
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“विद्वानों ने सात मर्यादाएँ स्थापित की हैं, जो उनमें से एक का भी उल्लद्भन 
करता है वह पापी होता है।” निरुक्‍त (वेदों के टोका ग्रन्थ) में इन सातों 
मर्यादाओों जिनका उल्लदड्भडन पापपुर्ण कहा हैं, वे हैं- चोरी, गुरुतल्पगमन, 
ब्रह्महत्या, भ्रराहत्या, सुरापान, दुष्कर्म करनेवाले की पुन:-पुनः सेवा ( अर्थात्‌ 
इनसे संसर्ग ) तथा पाप के विषय में असत्य कहना । छान्दोग्योपनिषद्‌ ०६ 
में भी स्वर्णंचोर, सुरापान करनेवाला, ग्ुरुतल्पगामी, ब्रह्मा और इन चारों 
से सम्पक॑ रखनेवाले--ये पतनीय बताये गये हैं। इसी प्रकार स्मृतियों 
तथा पुराणों में भी महापातकों का वर्णान है।*?७ इन महापातकों के साथ 
इनके कुछ तत्सम पाप भी वर्णित हैं। इन कार्यों को महापातक मानने 
का कारण स्पप्ट ही समझ में ञ्राता है। यह तो अभ्रवव्य है कि ये ऐसे पाप हैं 
जो ञ्रति साधारण (चोरी, मदिरापान) अ्रथवा अति असम्भव (ग्रुरुख्लीगमन) 
समभे जा सकते हैं, यह वास्तव में ऐसे पाप होने के कारण, जिनकी हम 
साधारण जीवन में किसी से भी श्रपेक्षा नहीं करते और जिनके प्रति मन में 
स्वाभाविक रूप से ही वितृष्णा उत्पन्न होती है तथा जिन कर्मों के करनेवाले के 
प्रति भी मनमें असत्‌ भावना उत्पन्न होती है, उन्हें महापातक मानना ही उचित 
है । ब्राह्म॒ग की हत्या तो, भारतीय दृष्टि से समाज-जीवन के प्रति और घोर 
अपराध है। जो समाज-जीवन में धर्म की स्थापना करने वाला है, जो अत्यन्त 
निःस्वार्थी, गुणी, सहिष्णु, परहित का ध्यान रखता है, जो समाज-जीवन में 
आदश उपस्थित करता है, जिसके पास समाज को शिक्षित करने का काय॑ है, 
तथा जो समाज-जीवन की व्यवस्था के लिए व्यक्तियों को तैयार कर समाज में 
भेजता है, ऐसे व्यक्ति की हत्या करनेवाले के प्रति समाज में घृणा 
उत्पन्न हो सकती हैं (जेसे वर्तमान काल में भी अध्यापक की ह॒त्या)। अतः 
स्वाभाविक ही है कि ब्राह्मण-वध एक महापातक माना गया है। ग़ुरुज्लीगमन 
(जिसका मूल अ्रथ है माता के साथ अ्रथवा तत्सम स्त्रियों के साथ काम-संसर्ग) 
यद्यपि असम्भव-सा दिखनेवाला कम है, परन्तु मनुष्य के सब प्रकार के पतन 
का विचार करके इस अत्यन्त घृरणित, पतनीय और समाज के लिए हानिकारक 
कृत्य को भी भारतीय विचारकों ने महापातकों के अन्तर्गत सम्मिलित किया । 
चोरी बहुत साधारण दिखायी देनेवाली वात है, परन्तु व्यक्ति में धीरे-धीरे सब 
कुछ हड़प कर अपनाने को हीन भावना न उत्पन्न हो और इस प्रकार से सन्‍्तोष 
के स्थान पर तृष्णा की वृत्ति न हो, तथा, दुसरे, यदि चोरी की अर्थात्‌ 
परायी वस्तु पर दृष्टि रखने की भावना रोकी न जाये तो स्वाभाविक है धीरे- 
धीरे समाज के सुव्यवस्थित जीवन में भी बाधा पड़ेगी और फिर ग्राथिक जीवन 
में कोई स्थिरता और मर्यादा ही न रह जायेगी। सबंत्र एक असुरक्षा की 
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भावना उत्पन्न होगी इसलिए इस साधारख-से दुष्कर्म को भी महापातक के 
रूप में रखा गया है । मदिरापान्‌ यद्यपि स्वयमेव न तो कोई दुष्कर्म है और न 
समाज-जीवन में केवल मदिरापान से ही श्रव्यवस्था उत्पन्न होती है पर्तु 
मदिरापान से धीरे-धीरे व्यक्ति का पतन होने लगता है ओर समाज-जीवन में भी 
गड़बड़ी उत्पन्न होती है, इसलिए यह भी महापाप है। मदिरापान व्यक्ति का 
शारीरिक तथा स्वंसाधारण व्यक्तियों का चारित्रिक पतन करनेवाला है और 
क्योंकि मदिरा अपने प्रभाव से व्यक्ति में हिसा की, हीन वचन कहने को तथा 
अनुचित विचार की वृत्ति उत्पन्त करती है, इसलिए मदिरापान सामाजिक हृप्टि 
से भी घातक है। संक्षेप में जो पापों में सबसे घृरिएत, पतनीय एवं निन्दित कर्म 
समझे गये हैं, वे ही महापातकों में रखे गये --अश्रर्थात्‌ ऐसे सभी कर्म जो व्यक्ति 
का धीरे-धीरे पतन करते हुए समाज को सबसे अ्रधिक दूपित करनेवाले हें, वे 
ही महापातक हैं। संसर्ग का प्रभाव मानने के कारण भारतीय विचार में इन 
चारों से ससगे रखनेवाला भी महापापी माना गया है क्योंकि या तो वह वेसी 
ही वृत्तिवाला होगा श्रथवा उसमें वैसी वृत्ति उत्पन्त होने की सम्भावना होगी । 
संसर्ग रखनेवालों को भी महापापी मानने का एक कारण यह भी है कि जो 
अत्यन्त पतित अथवा हीन है उनका समाज में बहिष्कार ही होता चाहिए और 
वहिष्कार करने के लिए यह आवश्यक है कि ऐसे सभी व्यक्तियों से अन्य व्यक्तियों 
का सम्पक रोका जाये । 

बरह्महत्या के श्रन्तगंत किसी भी प्रक्कार से की गयी ब्राह्मण की हत्या 
सम्मिलित है, चाहे व्यक्ति सीधा मारे (कर्ता), अथवा दूसरे को मारने के लि ए्‌ 
प्रेरित करे, आज्ञा दे, प्रोत्साहन दे अथवा परामझं दे (प्रयोजक) अथवा अपनी 
अनुमति दे, (अनुमस्ता), अथवा उस पर क्रोध कर, उसे मार कर अथवा धन- 
सम्पत्ति लूट कर उसे मरने के लिए वाध्य करे (निमित्त) ।१०९ गुरुपत्तीगमन में 
गुरु! शब्द का मूल अर्थ पिता है। मनुस्मृति तथा याज्नवल्वयस्पृति दोनों में 
गुरु तथा आचाय! इन दोनों शब्दों में भेद किया है तथा “गुरु” शब्द पिता के 
अर्थ में बताया है।*०* संबत तथा पराझ्र ने तो गुरुपत्नी के लिए 'पितृदारा 
अर्थात्‌ 'पिता की पत्नी” शब्द बहुत स्पष्ट रूप से प्रयुक्त किया है १० इसलिए 
गुरुपत्नीगमन को जब महापातक कहा है तो उसका मुख्य श्रर्थ यही है। मित्र 
की पत्नी, कुमारी, वहन, अन्त्यजा, समग्रोन्ना, पुत्र की स्त्री, बुआ, मौसी, मामी, 
भाई को पत्नी, सौतेली माँ, आचाय॑-पुत्री तथा आचाय॑-पत्वी, के साथ समागम 
भी गुरुपत्तीगमन के ही समान माना गया है ।*१५ चोरी के अन्दर मुख्यतया 
सुवर्ण की चोरी है।*१९ परन्तु अद्व, रत्न, मनुष्य, सत्री, भूमि, थेनु और धरोहर, 
इनका हरण करना भी सुवर्णं की चोरी के समान है ।*१३ सुरापात की निन्दा 
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ऋग्वेद में करते हुए कहा गया है कि पाप सुरा से ही उत्तन्न होते हैं ६१ ४ 
सोमपान और सुरापान भिन्न हैं। शतपथब्राह्मण में कहा है कि सोम, सत्य, 
ऐश्वयं, प्रकाश है तथा सुरा असत्य, दुःख एवं अन्धकार है।*१७ इन चारों से 
संस रखने का भी श्रथ धर्मशास्त्रों में स्पष्ट करते हुए कहा है कि*१६ पतित 
अर्थात्‌ महापातकी व्यक्तियों के साथ एक वर्ष तक संसर्ग रखने पर अन्य व्यक्ति 
भी पतित होता है तथा संसर्ग के अ्रन्तगंत श्रध्यापन, यजन (यज्ञ कराना), योनि 
ग्र्थात्‌ विवाह-सम्बन्ध, एक गाड़ी में चढ़ना, साथ-साथ आसन पर बेठना तथा 
एक साथ भोजन करना ग्राता है । 

इन महापातकों के अतिरिक्त बहुत-से उपपातक भी हैं। यह उपपातक 
मनुस्मृति, याज्षवल्क्यस्मृति, विष्णुधमंसूत्र, अग्निपुराण आदि में दिये हुए 
हैं ।११७ अ्ग्निपुराण की सूची यहाँ दी जाती है। “गोवध; यजन न करने के योग्य 
को यज्ञ कराना; परउ्त्री सम्बन्ध; स्वयं को वेचना; गुर, माता, पिता, स्वाध्याय, 
अग्नि तथा पुत्र का त्याग; बड़े भाई के पूर्व विवाह करना तथा छोटे भाई का 
पहले विवाह हो जाना; ऐसे व्यक्तियों को कन्या देना, श्रथवा ऐसों को यज्ञ 
कराना; कन्या को दूपित करना; व्याज लेना; ब्रतभद्भ; तालाव, उद्यान, पत्नी तथा 
पुत्र का विक्रय; ब्रात्यता (उपनयन न होना); वान्धवों का त्याग करना; धन लेकर 
ग्रध्यापन करना तथा धन देकर अध्ययन करना; दान न देना; विक्रय न करने 
योग्य वस्तु का विक्रय (जैसे मदिरा, रस झीदि); खानों पर अ्रधिकार करना; 
बड़े यनन्‍्त्रों को चलाना; ओऔपधियों को नष्ट करना; स्त्री ते जीविका चलाना; 
आवश्यक (धामिक) कर्म न करना, ईंधन के लिए विना सूखे वृक्षों को काटना; 
किसी स्त्री को बलपृ्वेक रखना; स्त्री-निन्दा करनेवाले के साथ संसर्ग करना; 
श्रपने ही लिए (समाज-हृष्टि से नहीं) कर्म करना; निदिन्त अन्न का भोजन; 
अनाहिताग्नि रहना; चोरी (महापातक के अतिरिक्त अन्य वस्तुओं को); ऋण न 
चुकाना (ऋण भी); असत्‌ शास्त्रों को (चरित्रदूषक पुस्तकों को) पढ़ना; दुःशील 
होना तथा व्यसनी होना; धान, धातु तथा पशु को चोरी, मद्यपा स्त्री से सम्बन्ध; 
स्त्री, शूद्र, वेश्य ओर क्षत्रिय का वध तथा नास्तिकता, ये उपपातक हैं ।”” 
याज्ञवल्वयस्मृति में इसके अतिरिक्त उपपातक लिये गये हैं--शूद्र की सेवा, 
अपने उचित आश्रम में न रहना, हीन (शूद्र) स्त्री से सम्बन्ध, परान्‍न खा कर 
सन्तोप करना । पापों के वर्णंव के अन्य भी बहुत से ढद्भ हैं परन्तु सबमें इसी 
प्रकार के हो श्रर्थातु समाज-वर्म अथवा व्यक्तिगत धम को हानि पहुँचानेवाले 
पाप ही वर्शित हैं । उदाहरण के लिये अनुशासनप्व में एक कथा है ।*१* 
उस कथा में यह है कि अगस्त्यममुति ने एक तालाब में से कुछ मृणाल निकाले 
गौर वह मृणाल चोरी चले गये। उस समय जो व्यक्ति उपस्थित थे 
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उन्होंने अपनी-अपनी निर्दोषिता प्रकट करने के लिए निम्त प्रकार से शपथ 
खाते हुये कहा, कि जिसने मृणाल चुराये हों वह तिम्त पापों का दोपी है-- 
“भगवान्‌ जिसने आपके मृणाल चुराये हों वे मित्र के साथ इृतश्चता, शुद्रा के 
गर्भ से सन्‍्तान की उत्पत्ति तथा अकेला स्वादिष्ट भोजन करे; वह चिकित्सा 
करनेवाला हो, भार्या के पैदा किये धन से निर्वाह करे, ससुराल का अन्न खाये; 
बह वृथा माँस-भक्षण, दिन में सम्भोग, दूत का काम, अनध्याय में अध्ययन, 
शुद्र के श्राद्ध में भोजन करे तथा स्वयं भी भाद्ध करके मित्रों को भोजन कराये; 
वह अग्निहोत्रहन हो कर मरे; यज्ञ में विश्च डाले और तपस्वियों से विरोध 
करे; वह जदाधारी और ब्रतपरायण हो कर ऋतुकाल के अतिरिक्त भार्या के 
साथ भोग करे और वेदों का अ्रनादर करे, वह ॒संनन्‍्यासी हो कर धर में रहे, 
दीक्षित हो कर इच्छानुसार काम करे और वेतन लेकर विद्या पढ़ाये; वह धर्म 
का परित्याग और ब्रह्महत्या करे और स्त्री, सजातीय लोगों तथा गायों के साथ 
क्रर व्यवहार करे; वह शरीर को हो आत्मा माने (नास्तिक हो), निन्दित गुरु से 
वास्त्र पढ़े, उलठे-सीधे स्वर से वेदपाठ और ग्रुरुजनों का अपमान करे; वह 
सदा 'कूठ बोले, सदजनों से विरोध करे और शुल्क लेकर कन्यादान करें; 
दरणागत का अनादर करे, गाय को लात मारे, सूर्य की ओर मुंह कर लघुशझ्धा 
करे; वह नौकरी करके स्वामी के साथ कपट करे और राजा तथा पमान्‍न्य मनुष्य 
का पुरोहित हो; वह क्रूर और मिथध्वावादी हो, वह मन्दबुद्धि यथेच्छाचारी 
पापी राजा हो कर अ्धरम के अनुसार पृथ्वी का शासन करे; वह पापी मनुष्य 
से वढ़ कर निन्‍्दनीय हो, सदा सजातीय मनुष्यों से द्रोह करे, दान दे कर उसका 
वरणुत करे, वह अग्निहोत्र का अनादर करके सुख से सोये और संन्यासी हो कर 
यथेच्छाचार करे; वह स्वाध्याय से विमुख हो जाये, कुत्ता साथ ले कर शिकार 
खेले और गाँव-गाँव भीख माँगता फिरे; वह सब प्रकार की चस्तुओं का क्रय- 
विक्रय करे, किसी की धरोहर हड़प लेने का लोभ करें और 'ूठी गवाही दे; 
वह अ्रहद्भारी, बेईमान और अयोग्य का साथ करनेवाला हो; ईष्यायुक्त हो कर. 
जीवन व्यतीत करें, वह अपविन्र-वैद को मिथ्या बतानेवाला, ब्राह्मण-हत्यारा 
अपने पापों का प्रायश्चित्त न करनेवाला हो ।”” इसी प्रकार माक्क॑ण्डेयपुराण में 
अलक्ष्मी-पुत्र दुःसह के स्थानों का वर्णन है ।+)* उसमें भी विविध पापों का 
वर्णन किया गया है । नरक में जानेवाले लोगों के जहाँ वर्णन हैं वहाँ भी इसी 
प्रकार पापों का वर्णन है ।१ ९०९ 
जो ऊपर पाप दिये हुए हैं, उनके करने पर भश्रर्थात्‌ नेतिक गुणों का अथवा 
सामाजिक नियमों का उल्लद्वन करने पर यह आवश्यक रखा गया कि व्यक्ति 
ने चाहे वे पाप इच्छापूर्वक श्र्थात्‌ जान कर और चाहे अ्रनजान में अ्रथवा 
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बाध्य हो कर किये हों, परन्तु तत्परचात्‌ व्यक्ति को शुद्ध होना चाहिए । शुद्ध 
द्ोने का अर्थ है कि मन के अन्दर पद्चात्ताप उत्पन्न हो कर जो भूल की है, 
उस भूल के परिमाज॑नाथं तत्समान ही कोई बड़ा प्रायश्चित्तपूर्ण कम (श्रर्थात्‌ 
तपस्या) व्यक्ति को करना चाहिए, जिससे उसके मन में भी स्वयं वह पाप पुनः 
दुृहराने की भावना न रहे और अन्य लोगों को भी उस पाप की भीपणता का 
अनुमान हो ताकि उसको करने से वे विमुख हों । सबसे अच्छा यही माना गया 
कि बाहर से दण्ड लागू किये जाने की अपेक्षा स्वयं के मन मैं पश्चात्ताप को 
वृत्ति उत्पन्न हो। बाहर का दण्ड यद्यपि व्यक्ति को वह कम दुबारा करने से 
रोक सकता है तथा अन्य लोगों को भी वह कर्म करने के सम्बन्ध में भय उत्पन्न 
कर सकता है और यह भी कभी-कभी हो सकता है कि उस दण्ड के कारण 
पाप करनेवाले व्यक्ति का मन भी उस पाप से विमुख हो जाये तथा समाज में 
उस पाप के लिए एक घृणा की भावना भी उत्पन्न हो परन्तु यह झ्रावश्यक नहीं 
कि बाहरी दण्ड से सर्देव मन में परिवर्तत हो ही सकेगा। भारतीय समाज- 
व्यवस्थापकों के मन में समाज का दृषण रोकने की भावना तो थी ही, 
इसीलिए दण्ड की व्यवस्था भी की गयी थी, परन्तु साथ-साथ व्यक्ति की उन्नति 
की दृष्टि से यह आवश्यक था कि उसमें भ्रान्तरिक परिवर्तन हो । अत: यदि 
व्यक्ति स्वयं ही इच्छानुसार उस पाप का परिमाज॑न करने के लिये प्रायश्चित्त 
करे तो सबसे श्रच्छा | फिर, बहुत-से समाज-जीवन के अथवा व्यक्तिगत जीवन 
के ऐसे भी नियम हैं जिनके उल्लब्लून करने का राजा की ओर से कोई दण्ड 
नहीं हो सकता, परन्तु यह पाप है और उसका प्रायश्चित्त होना चाहिए। इस 
प्रकार यदि व्यक्ति साधारण जीवन में अ्रसत्य बोले अथवा दृषित भोजन कर ले 
तो इस पर दण्ड नहीं दिया जा सकता, प्रायश्चित्त ही हो सकता है। प्रायश्चित्त 
का भारतीय विचार के अनुसार यह भी एक लाभ है कि प्रायविचत्त करने पर 
मनुप्य कमंविपाक से श्रर्थात्‌ दूसरे जन्म में उसके फल से तथा नरक से मुक्त हो 
जाता है । 

प्रायश्चित्त की आवश्यकता और उसका कारण धर्मंशारत्रों में वरित है। 
यह भी कहा गया है कि अनजान में किये हुए पापों का प्रायश्चित्त होता है तथा 
जानवूमक कर क्रिये कर्मो का भी प्रायश्चित्त होता है। मनुस्मृति में कहा है, * १ 
“इन्द्रियों में आसक्त होने के कारण विहित (त्रर्थात्‌ु उचित और शास्त्रोक्त) कर्म॑ 
न कर तथा निन्दित कर्म कर मनुष्य प्रायश्चित्त के योग्य होता है। बिना इच्छा 
के किये हुए पाप का वुद्धिमान्‌ प्रायश्चित्त बताते हैं परन्तु जानवृूक कर किये हुए 
पाप का प्रायरिचत्त भी कई लोग श्रुति को देख कर (तदनुसार) बताते हैं। बिना 
इच्छा के किया हुत्ना पाप वेदाभ्यास से शुद्ध होता हैं तथा मोह के कारण 
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इच्छापुवंक किया पाप विविध प्रकार के प्रायश्चित्त से शुद्ध होता है। जानवूभ 
कर अथवा देववश किये पाप के कारण प्रायश्चित्त करने की अवस्था को प्राप्त 
कर जो द्विज प्रायश्चित्त नहीं करता, उसके साथ संसर्ग नहीं रखना चाहिए ।/ 
इसी प्रकार अन्य सभी घर्मशार्रों ने*** विचार कर के प्रायश्चित्त को 
प्रावश्यकता सिद्ध की है, क्योंकि प्रायश्चित्त पापों से मुक्त करनेवाला अर्थात्‌ मनुष्य 
का चित्त शुद्ध करनैवाला होता हैं। उन्होंने प्रायश्चित की दृष्टि से सबसे पहली 
बात यह बतायी है कि अपना पाप प्रकट कर देना चाहिए। “प्रकट करने से, 
पदचात्ताप से, तप से, अध्ययन से, ओऔर आपत्ति में दान देने से पाप करनेवाला 
पाप से मुक्त हो जाता है। जैसे-जेसे मनुष्य स्वयं किया हुआ पाप कहता है वैसे- 
बसे वह उस श्रधर्म से इस प्रकार मुक्त होता है, जेसे केंचुली से साँप। 
जैसे-जैसे उसका मन उस पापकर्म की निन्‍दा करता हैं वैसे-ही-वैसे उसका शरीर 
उस अधम से मुक्त होता है ।”**3 पराशरस्मृति में भी कहा है,** ४ “वबेद- 
वेदाज्भर के विद्वान और ध्मशास्त्रों को जाननेवाले अपने कर्म में रत ब्राह्मणों के 
सम्पुख अपना पाप निवेदन करे। किये हुए पाप को न छिपाये क्योंकि छिपाया 
हुआ पाप बढ़ता है।” इसके अतिरिक्त अनजान में किये हुए पाप के लिए 
शुद्धिकारक मार्ग भिन्न है तथा जानबूक कर किये गये पाप के प्रायब्चित्त भिन्न 
हैं । जानबूऋ कर किये पापों के लिए प्रायश्चित्त ऋच्छ आदि हैं तथा बिना जाने 
किये गये कर्मों का प्रायश्चित्त हैं मन्त्र ( जप ), होम, तप, दान, स्वाध्याय 
झ्रादि (जो द्वितीय अध्याय में शुद्धिकारक कम के रूप में वर्णित हैं)। प्रायश्चित्त 
न करने की स्थिति में राजा द्वारा दण्ड दिये जाने की आवश्यकता भी बतायी 
गयी है। आपस्तम्बधमंसूत्र में कहा है, *“ “जो- शास्त्रों के श्रनुसार कार्य करते 
हैं परन्तु श्रपनी इन्द्रियों की दुर्बलता के कारण पथश्रष्ट हो गये हैं उन्हें श्राचार्य॑ 
इनके कार्य और धर्मशास्त्रों के आदेशानुसार प्रायश्चित्त बताये । यदि वह आचार्य 
की आज्ञा का उल्लद्भडन करे तो आचाय॑ उन्हें राजा के पास ले जाये । राजा 
धर्म श्रोर श्रर्थ में कुशल पुरोहित के पास उन्हें भेजेगा | पुरोहित उन ब्राह्मणों 
को प्रायश्चित्त पालन करने की श्राज्ञा दे। वह उन्हें दण्ड और दासता के 
अतिरिक्त भ्रत्य मार्गों से बाध्य करेगा। मनु ने कहा है,“ *६ “जो ये चारों 
. ( भहापातकी ) प्रायद्चित्त न करें तो राजा इन्हें धर्मपृवंक धन-संयुक्त नीचे लिखा 
शारीरिक दण्ड दे |” इसका अर्थ यह कि प्रायश्चित्त करने की अ्रवस्था में फिर कोई 
दण्ड देने की आवश्यकता नहीं थी, क्योंकि दण्ड का उद्देश्य था व्यक्ति का सुधार 
और समाज में अपराध के प्रति घृणा । यह दोनों प्रायश्चित्त के द्वारा ही पुरे हो 
जाते थे परल्तु प्रायश्चित्त त करमे पर फिर राजा द्वारा उन्हें दण्ड दिया जाना 
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आवश्यक था। महापातकों का प्रायश्चित्त न करने की स्थिति में तो स्त्री हों 
अथवा पुरुष, उसका पूर्णो बहिष्कार कहा गया है |+*७ 
प्रायश्चित्त न करने के क्या-क्या परिमाए हैं, इसका भी धर्मंशारत्रों में वर्णन 

है। सबसे प्रथम तो प्रायश्चित्त न करने की अवस्था में महापातकी ही नहीं, 
अन्य पाषियों का भी बहिष्कार करने का ( उनके साथ संसर्ग न करने का ) 
विधान है। अन्य पापों के सम्बन्ध में भी मनुस्मृति में कहा है," *< “जिन पापियों 
ने प्रायश्चित्त नहीं किया है उनके साथ किश्वित्‌ु भी सहवास न करे, परन्तु 
जिल्‍्होंने प्रायश्चत्त कर लिया है उनकी निन्‍्दा न करें |” फिर जैसा कि बताया 
गया, राज्य द्वारा दण्ड का भी विधान है । सवसे अन्त में प्रायश्चित्त न करने पर 
विभिन्न नरकों में कष्ठ सहने का तथा दूसरे जन्म में विभिन्न हीन योनियों में अथवा 
विभिन्न रोगों के होने का वर्णात है । विष्णुधर्मंसूत्र में तथा विविध पुराणों में 
नरकों का विस्तार से वर्शान किया गया है। हीन योनि में जन्म लेने के विषय में 
याज्ञवल्वयस्मृति में कहा है," ** “'ब्रह्महत्यारा, मृग, सुश्रर, ऊेट की योनि पाता 
सुरा पीनेवाला, गधा, पुल्कस आदि योनियों में जन्म लेता है ॥ स्वर चुरानेवाले 
कृमि, कीट, पतद्ध को योनि प्राप्त करता है तथा ग्रुरुस्त्रीगामी क्रमश: तृणा, गुल्म, 
लता होता है। सुवर्ण का चोर बुरे नखवाला होता है तथा गुरुपस्तनीगमन करने- 
वाले को चमंरोग होता है ।”” पापों के फलस्वरूप अ्रगले जन्म में होनेवाले रोगों 
का वरणंन करते हुए मनुस्मृति में कहा है, “कोई दुरात्मा इस जन्म के दुष्टाचरण 
से और कोई पूव॑जन्म के बुरे कर्मों से विरूप होते हैं । सुवर्णंचोर बुरे नख 
सुरापान करनेवाला काले दाँत, ब्रह्महत्यारा क्षय रोग तथा ग्रुस्पत्नीगामी बुरे 
चम॑ प्राप्त करता हैं | चुगुलखोर की नाक से दुर्गन्ध आने लगती है । जो भूठे दोप 

कहे उसके मुख से दुर्गन्ध आती हैँ, धान्यचोर श्रद्धहीन हो जाता है तथा बस्तुग्रों 
का मिश्रण करनेवाले का अद्ध अधिक हो जाता है। श्रन्‍्न चुरानेवाले 
को मन्दारिन हो जाती है, वाणी का हरनेवाला [ अर्थात्‌ दूसरे को बल- 
पूर्वक चुप रहने के लिए वाध्य करनेवाला अ्रथवा धोखे से शिक्षा ग्रहण 
करनेवाला ) गंगा होता है। वस्त्र हरनेवाला ब्वेतकुष्ठी होता है तथा अ्रश्वचोर 
लेंगड़ा हो जाता है ।?”?*३3० शभ्रन्य धर्मग्रन्थों में भी यह रोग तथा योनियाँ जो 
विता प्रायश्चित्त किये पापों के फलस्वरूप प्राप्त होती हैं, विस्तार के साथ 
वर्शित हैं । 


आठवों ग्रध्याय हर 
राज्य का महल, कार्य ओर स्वरूप 


पिछले शअ्रध्यायों में भारतीय विचारकों द्वारा निर्दिष्ट समाज-रचना का 
वर्रन किया गया है। यह समाज-रचना भारतीय विचारकों ने इसलिए 
श्रेष्ठ मानी क्योंकि यह मनुष्य को उसके लक्ष्य मोक्ष तक पहुँचने के लिए 
सिद्ध करती है अर्थात्‌ उसको इस योग्य बनातो है कि वह जितना शीक्र 
सम्भव हो उतना शज्षीत्र क्रमशः इस जन्म में तथा अव्य जन्मों में उन्नति करता 
: हुआ मोक्ष प्राप्त कर सके। इसमें प्रत्येक व्यक्ति के लिए आध्यात्मिक पूर्णता 
प्राप्त करमे का अर्थात्‌ अक्तिगत उन्नति करने, अपने कार्य में पूणता 
प्रात्त करने तथा उसके योग्य आदर्श प्रस्तुत करने का तो आग्रह है हो, 
इसके अतिरिक्त इस बात का भो प्रयत्त क्रिया गया है कि प्रत्येक वर्ग 
में रहनेचाला व्यक्ति समाज-जीवन के लिए उपयोगी हो और समाज-जीवन 
में योगदान करे। अतः कार्य-विभाजव और पारस्परिक सहयोंग के द्वारा 
एक सन्तुलित और समच्वयात्मक समाज-रचना तथा समाज-जीवन निर्माण 
करने का प्रयत्त किया गया है जिसमें अधिकार-विभाजन ओर शक्ति-सन्तुलन 
इतना श्रेष्ठ हो कि कोई भी वर्ग शेष समाज के ऊपर अपनी एकात्मक सत्ता 
स्थापित कर अनाचारी शोर श्रत्याचारी बनने में तथा समाज को अपने चज्जूल 
में कर उसे दीन, पत्तित और अ्रष्ट करने में समर्थ न हो सके । इस प्रकार 
व्यक्तित. और सामाजिक अथवा श्राध्यात्मिक और भौतिक, सभी दृष्टियों से 
आदर्श समाज-रचना प्रस्तुत की गयी है । 

यह तो ठोक है कि यह समाज-रचना श्रेष्ठ है परन्तु केवल इतनी ही समाज- 
रचना मात्र से तो काम नहीं चल सकता। इसके साथ यह भी आवश्यक है 
कि समाज के संरक्षण को व्यवस्था हो, क्योंकि यदि समाज ही न रहा तो 

१६ 
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फिर वह समाज-रचना किसके लिए होगी। परन्तु केवल समाज-संरक्षण भी 
पर्याप्त नहीं है, उसके साथ जो समाज-रचना लागू की जाये, उस समाज-रचना 
को अर्यात्‌ धर्म को व्यवस्थित भी रहना चाहिए तथा उसका संरक्षण भी होना 
चाहिए। इसलिए समाज-जीवन के तथा इस समाज को व्यवस्थित करनेवाली 
इस समाज-रचना के मार्ग में जो बाधाएँ हो उन्हें भी दुर होना आवश्यक है। 
समाज में जो भी गड़वड़ी उत्न्‍न होती है वह उन्हों लोगों के द्वारा होती है 
जो निजी स्वार्थ को महत्व देते हें और इस समाज के सुखी जीवन में तथा समाज 
की व्यवस्था में, जिस व्यवस्था के द्वारा प्रत्येक को समुचित विभाजन के 
आधार पर योग्य स्थान प्राप्त हो सके, वाधा पहुँचाते हैं और अपने ही लिए 
श्रेष्ठ स्थान, सम्पूर्ण सत्ता तथा पग्रधिक्राधिक सुखोपभोग प्राप्त करने का 
प्रयत्न करते हैं । ग्रत: समाज-जीवन के मार्ग की अयवा सनाज की व्यवस्था 
के मार्ग में आनेवाली बाधाओं को द्र करने का अयथ॑ है कि समाज-जीवन 
और समाज-व्यवस्था के मार्ग में झानेवाले दुष्टों का दमन हो तथा समाज के लिए 
हतकारी एवं सम्राज-व्यवस्था के सुचार रीति से चलने में सहायक सज्जनों 
का संरक्षण किया जाये। यदि सज्जनों का संरक्षण किया और दुष्टों का 
दमन कर दिय्रा तो समाज-जीवन स्वत: उत्तम रीति से चलेगा और समाज 
की व्यवस्था भी सुत्राह रीति से चलने लगेगी। इसलिए राजधर्म के वर्रान 
करनेवाले सभी ग्रन्थों में दुष्टों के दमन का तथा सज्जनों के संरक्षण का बार- 
वार आग्रह किया गया है क्योंकि यहो समाज और समाज-व्यवस्था की 
सुस्थिति के लिए सहायक्र है।” महाभारत में कहा गया है कि राजा को 
दुष्टों का दमन करने में तथा आत्रग्नों सेयुद्ध करने में जो हिंसा होती है उस 
पाप से वह “राजा पापी मनुष्यों को दण्ड दे कर, सत्पुदपों को आश्रय दे कर, यज्ञों 
का अनुष्ठान कर तथा दान दे कर निष्पाप श्र शुद्ध हो जाता है। जैसे खेत 
को साफ करनेवाला किसान खेत को साफ करने के लिए खेत में से घास 
ग्रादि को वीन कर निकाल देता है और कमजोर घान्य को भी उखाड़ कर 
फेंक देता है. इससे घान्य का नाश नहीं होता है । इसी प्रकार जो शस्त्र ले कर 
आये हुए वध करने के योग्य श्रनेकों को मारता है श्ौर उससे अन्य सज्जनों 
को रक्षा करता है तों इसी से उसके पाप की निष्कृति हो जाती है ।””* दुष्टों 
का यह दमन सवव॑ साधारण ढऊझ्क से नहीं हो सकता क्योंकि जो स्वयं अपनी 
दक्ति और कुटिलता के ग्राधार पर समाज में श्रपना आतद्ूडू और प्रभाव 
निर्माग करने का प्रयत्त करेगा उसका सीधे मार्ग से वश्च में श्राना कठिन 
है । उसके दमन के लिए तो प्रवल शक्ति की झ्रावश्यकत्ा होगी और इसलिए 
भारतीय समाज-निर्मातात्रों ने यह काम करने के लिए एक विदेप वर्ग--द्षत्रियों 
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का निर्माण किया है। परन्तु इतना ही पर्याप्त नहीं था इसलिए इससे 
भी आगे बढ़ कर उन्होंने एक अन्य शक्तिपू्णं दण्डधारी संस्था का निर्माण 
किया जिस संस्था को उन्होंने “राजा” की संज्ञा दी तथा जिस संस्था का मूल काम 
ही यह रखा कि वह अपनी शक्ति और दण्ड के आधार पर समाज -का 
तथा समाज-व्यवस्था का संरक्षण करे । 

इस राज्य की व्यवस्था का वर्णन प्रमुख स्मृतियों में राजधम के नाम से किया 
गया है; परन्तु समाज-जीवन के लिए इसका बहुत अधिक महत्व होने के कारण 
इस पर बहुत-से ग्रन्थ पृथक रूप से भी लिखे गये हैं। ऊपर बताया गया है 
के दुष्टों के दमन श्रौर सज्जनों के संरक्षण के लिए राज्य की आवश्यकता है 
ओर राज्य करने के लिए राज्यकर्ताग्रों के वर्ग की भी । इस प्रकार यद्यपि राज्य 
के द्वारा समाज का संरक्षण तथा दुष्टों का दमन भी होगा परच्तु क्योंकि राज्य 
के पास भी शारीरिक शक्ति अर्थात्‌ दण्ड-शक्ति वहुत प्रबल है, अतः दुसरी शोर 
यह भी भय है कि कहीं यह राज्यकर्तात्र्ग ही असंवमित और अत्याचारी न हो 
जाये । “जब्र दण्डनीति नष्ट हो जाती है और राज्यधर्म का छ्वास हो जाता है 
तो राजा की दुष्दता के कारण सब प्राणी मोहित हो जाते हैं ( श्रपना कत्त॑व्य- 
अकत्तंव्य भूल जाते हैं ) ।”३ साथ-हो-साथ इस बात को भी आवश्यकता है कि 
राज्यकर्तावि्मं को उसके कार्य को शिक्षा प्राप्त हो जिम्से वह अपना कार्य सुचारु 
खप से और सफलतापुवंक कर सके । मनुस्मृति में कहा है कि “विचारपृर्वक 
( सोच-समझ कर ) उसको ( दण्ड को ) उचित रीति से धारण करने से वह 
सम्पूर्णों प्रजा को सुख देता है परन्तु बिनां विचारे देने से वह सबका नाश 
करता है ।”४ इसलिए भारतीय सामाजिक विचारकों ने इस बात की आ्रावश्यकता 
अनुभव की कि राज्यकर्ताश्रों को ( उनके छब्दों में “राजा” को ) उनके कार्य॑ 
का योग्य ज्ञान देने के लिए तथा उनको संयबमित करने के लिए कुछ नियम बनाये 
जाने चाहिए । इसलिए नीति का केवल यही भ्रर्थ लगाना भूल होगी कि राजाओं 
को छल-छुझ्म की शिक्षा देनेवाला श्षास्र नीतिशासत्र है। राजाशोों को उनके 
कार्य का योग्य ज्ञान देनेवाला तथा राजाओं के लिए वैसे सब नियम बतानेवाला 
शासत्र, जिनसे वह ठीक से शासन कर प्रजा को सुख और धर्म के मार्ग पर लगा 
सके तथा स्वयं नियन्त्रित रह सके, नीतिशास्त्र है। कामन्दक ने कहा भी है कि 
नीतिपुणं रहने का अ्रथ॑ है विनयपुरो ढड़ से कार्यो करना ।* 

राजनीतिशास्नर का उल्लेख विभिन्न ग्रन्थों में भिन्न-भिन्न नाम से किया गया 
है । राजधमं, दण्डनीति, अथैशाक्ष, नीतिशास्र और राजश्षासत्र-ये नाम इसके 
विभिन्न ग्रन्थों में पाये जाते हैं ।* इन विभिन्न शब्दों के प्रयोग से ऐसा नहीं 
समझता चाहिए कि इन विविध नामों का प्रयोग करनेवाले ग्रन्थों ने भिन्न-भिन्न 
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विपयों का वरंन किया है। केवल इतना ही है क्रि एक ही शास््र के विभिन्‍न 
ग्रद्धों को महत्त्व देनेवाले ये भिन्‍नत-भिन्‍न नाम हैँ । उदाहरण के लिए समाज के 
विभिन्‍न वर्गों के क॒तंव्यों का वरणंन करनेवाले धर्मशास्त्रों अथवा इतिहास-पुराण 
ग्रन्थों में राज्य-सम्बन्धी सभी नियमों का वर्णोन राजा के ककत्तंव्य के रूप में 
'राजवर्म' के नाम से किया गया है। इसी प्रकार से राजा द्वारा लोगों को 
नियन्त्रि और संयमित कर धर्म के पथ पर रखने का तथा वाह्म शत्रुओं को वश 
में करने का ( राजबर्म का ) अर्थात्‌ दम” सम्बन्धी नीति का वर्णन जिस शास्त्र 
में किया जाता है, उस शात्रु का नाम 'दण्डनीति' है। राजा द्वारा अर्थपार्जन की 
व्यवस्था का उचित मार्ग बतानेवाला अर्थात्‌ राजा द्वारा अन्य भूमियों को अधिकार 
में लामे का प्रयत्न किस प्रकार होता चाहिए, तथा, साथ हो-साथ राजा द्वारा 
समाज के भौतिक जीवन की व्यवस्था कैसे ठीक रखी जाये, यह बतानेवाला 
श्र्थात्‌ दण्डनीति और राजधम का वर्गान करनेवाला शास्त्र अथंशासत्र' है।* 
नीतिशास््र” इस अर्थ का बोधक है कि राजा किन साधनों श्रौर उपायों का प्रयोग 
कर अपने कार्य (धर्म) में श्र्थात्‌ दण्डनीति में अथवा अथनोति में सफल हो सकता 
है । 'राजधम! और “राजशास्त्र पर्यायवाची हैं ।“ ऊपर के वर्णांन से यह भी 
स्पष्ट है कि ये नाम राजनीतिशास्त्र के किन-किन अज़्ों के बोधक हैं। शासक के 
कत्तंव्यों का (राजधमं अयवा राजशास्त्र), समाज में अ्रधर्म और दुष्टों को, तथा, 
दूसरी ओर छात्रुओं को दमन करने की नीति का (दण्डनीति), अपनी भूमि तथा 
समाज की भौतिक व्यवस्था ठीक बनाये रखने का ( अर्थशात्र ) तथा कौन-से 
उपायों का अवलम्बन करते हुए भ्रपना कायं ठीक प्रकार से किया जा सकता है 
(नीतिशाश्र)-ये नाम वोध देते हैं। विभिन्‍न धर्मंशात्रों और अथ॑शात्रों ने भी 
इन नामों का पर्याय के रूप में प्रयोग किया है ॥* 

ऊपर के वर्णन से यह स्पष्ट हो जाता है कि राज्यश्ञासत्र समाज-जीवन के लिए 
बहुत महत्वपूरां है तथा इसी के अनुसार चल कर राज्यकर्तावग॑ समाज के अर 
सुस्थिति निर्माण करने में तथा समाज की सुव्यवस्था करने में समर्थ हो सकता 
है। किर भी राजनीति को इतना अ्रधिक महत्व नहीं देना चाहिए कि समाज- 
जीवन और उसके नियम (धर्म्षास्रों के नियम) राजनीति के अधीन हो जायें । 
दूसरे शब्दों में धर्म के नियम अथंशासत्र के अनुसार नहीं चलने चाहिए अपितु 
अथंज्ञात्र (राजनीति) के तियम धर्मशास्त्रों के अनुसार बनाये जाने श्रावश्यक्र हैं 
प्रोर यदि कहीं धर्मंगात्न ओर श्रथ॑य्रा्र में सद्भपं हो तो वहाँ धर्मशात्न का नियम 
 भ्रधिक श्रेष्ठ माना जाना चाहिए। इस वात को याज्ञवल्क्य ने सृत्ररूप में कह 
दिया है कि!? 'अर्थ॑शास्र से धर्मशासत्र बलवान है।! इसी बात को मन ने 
विस्तार के साथ कहा है कि!) “संनापत्य ( सेनापवति का काय॑ ), राज्य, 
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दणग्डनेतृत्व (दण्ड का प्रयोग), और सभी लोक पर आधिपत्य यह सब वेदशास्त्र के 
अनुसार होता चाहिए ।” परन्तु इस बात को केवल यह धर्मग्रन्थ ही नहीं कहते हैं 
अपितु शुक्रनीति में भी कहा गया है कि जिसमें राजा के कार्य के नियम श्रुति और 
स्मृति के अविरोधी हों वही श्रथ॑शासत्र है! तथा राजा को आदेश दिया है कि 
वह धर्मशाद्ष के अविरोध से नीतिशासत्र का विचार करे ।!१ कोटिल्य ने भी ! ४ 
यही कहा है कि व्यावहारिक शार्ध तथा पर्मंशान्न में जहाँ श्रर्थ में परस्पर 
विरोध हो वहाँ धर्मशासत्र के अनुसार अर्थ लगाने चाहिए। यह अवधर्य है कि 
कौटिल्य ने एक स्थान पर यह भी भ्रपना एक मत व्यक्त किया है कि “कोटिल्य 
के अनुसार अर्थ प्रधात है तथा धर्म और काम दोनों का मूल अर्थ है .! परन्तु 
कोटिल्य का यह कथन धर्मशात्ष और अर्थशास्त्र के नियमों के परस्पर 
विरोध को निवटाने के लिए मार्गदर्शक्ष के रूप में नहीं कहा गया है और न 
इस वाक्य के द्वारा कौटिल्य ने धर्म और श्रथं के पुरुपार्थों की तुलना ही 
की है बल्कि इस नियम के द्वारा कोटिल्य ने केवल इतना बताया है कि 
अपने व्यत्रहार में राजा को तीनों पुरुषा्थों श्र्थात्‌ त्रिवर्ग में से किसे महत्त्व 
देता चाहिए । श्रर्थात्‌ यह नियम केवल राजा अर्थात्‌ राज्यकर्ताश्रों के 
लिए और उनके भी केवल निजी व्यवहार के लिए है क्योंकि यदि राजा 
अपने मल कार्य को छोड़ कर अन्य बातों पर प्रमुख ध्यान देने लगेगा तो 
फिर वह स्वयं तो नष्ट होगा ही, साथ ही समाज को भी नष्ट करेगा। 
जिस अध्याय में कौटिल्य के ये सूत्र हैं उस श्रध्याय का नाम ही है 
'राजपिवृत्तम्‌! अर्थात्‌ राजधि का व्यवहार! तथा पूर्व सन्दर्भ से भी 
यह बात स्पष्ट हो जाती है। तीनों पुरुषार्थों की तुलना करते हुए कौटिल्य कहता 
है, * “धमं, अर्थ के अविरोध से (राजा) काम का सेवन करे परन्तु सुखविहोन 
ने रहे अथवा त्रिव्गं को एक दुसरे के साथ बाँध कर सम-रीति से सेवन करे | 
धर्म, अथ, काम में से एक भी, श्रति सेवन करने से, स्वयं को तथा श्न्य को पीड़ा 
देता है । अर्थ ही प्रधान है, ऐसा कौटिल्य का मत है तथा धर्म और काम का 
मूल श्र है ।”” इससे यह तो स्पष्ट हो ही जाता है कि यह सब कथन राजा के 
व्यवहार के लिए है परन्तु अन्तिम सूत्र से राजा के व्यवहार में अर्थ का महत्त्व 
भी स्पष्ट हो जाता है कि राजा द्वारा अरथ! का ध्यान रखने से ही 'धमं” और 
'काम' का भी सेवन हो सकता है; परन्तु यदि राजा को त्र्थ का ध्यान न रहा तो 
न तो धर्म! का ही पालन सम्भव होगा और न 'काम” का उपभोग । अतः यही 
सर्वंसम्मति से मान्य है कि अथ्थ! के नियम धर्म! के नियमों के अनुकूल होने 
चाहिए । यह केवल सिद्धान्त में ही नहीं कहा गया अंपितु व्यवहार में भी यही 
बात दिखायी देती है। श्रथ॑शास््र के ग्रन्थ, ध्ंशासत्र के सभी नियमों को मान कर- . 
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चलते हैं? ; और उन्हीं नियमों को राज्य-व्यवस्था का आधार मान कर तत्पब्चात्‌ 
फिर राज्य-सम्धन्धी अन्य नियमों का विस्तार से वर्णांन करते हैं। कौटिलीय 
ग्रयंशान्र में, शुक्रनीति में तथा कामन्दकीय नीतिसार में स्मृतियों द्वारा वर्णित 
वर्णा्षम-अ्यवस्था का पूर्ण विवरण दिया हुआ है । कौटिल्य ने तथा कामनद 
ने सभी वर्णों, आश्रमधर्मों तथा साधारणाधर्म का संक्षेप में वर्णन कर फिर 
वर्णसद्धूरता की निन्‍्दा करते हुए कहां है कि इसी वर्शाश्षम को स्थापना होती 
चाहिए तथा राज्य को इसमें सहायक होना चाहिए । शुक्रनीति ने तो इससे भी 
भ्रागे बढ़ कर छ्लीथर्म का तया वणसडूरों का भी संक्षेप में वन किया 
केवल इतना ही नहों, राजधर्म के भो जो नियम स्मृत्रियों में दिये हैं वे वेसे-के-वैसे 
ही अ्रथंशानं ने मान्य किये हैं । उदाहरण के लिये मनुस्मृति में वणित क्रमश: 
राज्य क्री आवश्यकता, राजा के अन्दर देवताओं के ग्रुण, राज्याज्ञा के 
पालत की आवश्यकता, दण्ड का - दण्ड का समुचित प्रयोग, राजा के गुण 
मन्त्रियों की आवश्यकता, संख्या तथा गुण, अच्छे राष्ट्र का वर्शन, दुर्ग-वर्णान, 
ब्राह्मणों का महत्व श्रोर उनको दान, युद्ध करने का राजा का कत्तेव्य, युद्ध के 
नियम, राज्य के चार कार्य, शत्रु के साथ व्यवहार का ढज्ण, साम आदि चार 
उपायों का प्रयोग, स्थानीय शासन-व्यवस्था ( नगरों तथा ग्रामों की ), सेवकों से 
प्रजा की रक्षा, राजकृमंचारियों-सम्बन्धी नियम, कर के नियम, प्रजापालन का 
कत्तंव्य, बारह राजागं के मण्डल का वर्णान, षपड़गुणों का प्रयोग ( सन्धि, विग्रह 
आदि का), श्राक्रमण की पद्धति, विजय पाने का ढद्भ, विजित राजा और देश के 
साथ व्यवहार तथा राजा द्वारा आ्रात्मरक्षा, आदि सभी बातें लगभग उसी प्रकार 
से अर्थ-ग्रन्यों में वर्णित है, जिसकी यहाँ पूर्णरीति से तुलना करना सम्भव नहीं है 
(आगे के वणन में यह यथास्थान सिद्ध हो जायेगा) । यदि कहीं कुछ भेद भी होंगे 
तो वह विस्तार के और बहुत ऊपरी हैं ।१० परन्तु स्पष्ट है कि यह भेद 
संद्धान्तिक नहीं है, अपितु विस्तार-भेद है। राज्य-व्यवस्था में भी धर्मंशाम्रों 
के अनुसार चलने की आवश्यक्रता को भारतीय समाज-निर्माताओं ने कितना 
महत्वपूर्ण समझा यह इससे भी समझा जा सकता है कि उन्होंने इस बात का 
आग्रह किया है कि ऐसी राज्य-व्ययस्था को चलानेवाले व्यक्ति प्र्थात्‌ राजा, 
पुरोहित तथा भन्त्री ये सब धर्म के ज्ञाता अथवा श्रुतिवान्‌ होने चाहिये ।१८ 
राजधर्म के अथवा नीतिश्ास्र के सम्बन्ध में अब एक ही बात विचार 
करना शेष रह गया है। नीतिश्ास्र के भारतीय ग्रन्थों में राज्य के व्यावहारिक 
स्वरूप का ही विवेचन प्रमुख रीति से किया गया है, राज्य-सम्बन्धी सिद्धान्तो का 
दाशशनिक्र विवेचन तथा विभिन्न राजकीय सिद्धान्तों का खण्डन-मण्डन, प्रथंशास्त्र 
के भारतीय ग्रन्‍्यों में नहीं पाया जाता है। इससे यह विचार नहीं कर लेना 
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चाहिए कि राज्य-सम्बन्धी सिद्धान्तों का विचार भारतीय नीतिशाज्ञ के ग्रस्थों में 
किया नहीं गया हैं। उदाहरण के लिए राज्य की आवश्यकता और महत्त्व 
( अराजऊता के वर्णन द्वारा ), दण्ड की [ अर्थात्‌ राज्य द्वारा दण्ड-प्रयोग की ) 
उपयोगिता, राज्य का स्वरूप (सप्ताड़ों के वर्णन में तथा राजा के अन्दर विभिन्न 
देवताओं के गुण का वर्णन करते समय), राज्य-व्यवस्था और समाज-जीवन का 
सम्बन्ध, राज्य और व्यक्ति का सम्बन्ध, कर के सिद्धान्त, दण्ड के सिद्धान्त, आदि बहुत- 
से विषयों के विचार स्मृतियों के राजधरमं-अंश में भश्रथवा नीतिशासञ्त्र के ग्रन्थों में 
पाये जाते हैं । फिर भी अधिकांशतः सिद्धान्तों का विवेचत राज्य के व्यावहारिक 
स्वछूप के विवेचन में प्रसद्भानुसार ही हुआ है। इसके अतिरिक्त व॒तंपानकाल में 
नित्य नवीत उत्पन्न होनेवाली परिस्थितियों के प्रतिक्रियास्वररूप तथा उनका 
समाधान खोजने के लिए जो विभिन्‍न राजनीतिक विचारधाराएँ चलो हैं अथवा 
चन्नतों हैं, उनका स्पष्ट रीति से खण्डन-मण्डत भारतीय राजनीति-सप्रस्यों में 
खोजना व्यथं है और अनुचित भी | इतना अवश्य है कि भारतीय समाजश्ञास्र्रियों 
ते भारतीय सिद्धान्तों के आधार पर राज्य-व्यवस्था का जो वर्णन किया है, उसके 
अध्ययन के परचात्‌ यह निश्चित रीति से कहा जा सकता है कि वर्तमानकालीन 
कौन-कौन से राजनीतिक सिद्धान्त भारतीय विचारकों को मान्य अथवा कौन-कौन 
से प्रमाव्य हैं तथा कौन से किस सीमा तक माच्य हैं । 

जब नीतिशासत्र का भारतीय विचार में बहुत महत्त्व हे तब यह स्वाभाविक 
ही है कि नीतिशात््र के ग्रन्य जिस संस्था के उपयोग के लिए लिखे गये हैं उस 
संस्था --राज्य का भी बहुत महत्व माना गया है । राज्य का महत्व बताने के लिए 
पहले अराजकता की अवस्था का वर्णन किया गया है और फिर उसकी तुलना में 
उस अवस्था का वर्णन किया गया है जब राज्य संस्था की स्थापना हुईं। 
अराजकता की अतबस्था का नाम भारतीय ग्रन्थों ने मत्स्यन्याय रखा है अर्थात्‌ वह 
अवस्था जिसमें बलवान, दु्बलों को इस प्रकार खा जाते हैं जैसे वड़ी मछली 
छोटी मछलियों को खा जाती हैं। इस अवस्था का सबसे विशद वरणंन इतिहाप्त 
के दोनों ग्रन्थों में है ।" * संक्षेप में इन ग्रन्थों में यह बताया गया है कि राज्य के 
न रहने पर धर्म, अर, काम, तीनों का' नाश्य हो जाता है तथा उदाहरण के 
लिए कहा गया है कि जहाँ राजा नहीं रहता उस देश में खेतों में बीज नहीं बोये 
जा सकते तथा पुत्र पिता के और स्त्री पति के वश में नहीं रह सकती । राजहीन 
देश में न धन अपना होता है, न त्री, न सत्य ही रह सकता है ( अथै, काम, 
धर्म )। तुलना करने के लिए राज्यपूर्णं ग्रवस्था का वर्णान करते हुए बताया गया 
है*? कि राजा का रक्षण होता है तो लोग निर्भव हो कर घर के द्वार खोल कर 
यथाकाम विचरण करते हैं। यदि राजा रक्षा करता है तो स्त्रियाँ बिना पुरुषों के 
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(प्रकेली) सब आभूपणों से सज कर निर्भेव हो मार्ग में विचरण कर सऊती हूं । 
यदि राजा रक्षा करता है तो धर्म का साम्राज्य होता है, लोग एक दूसरे की हिसा 
नहीं करते हैं तथा एक दूसरे की सहायता करते हैँ। यदि रक्षण करनेवाला 
राजा होता है तो वार्ता ( कृषि, वाणिज्य, पुयालन ) पर आधारित यह जगत्‌ 
धर्म को धारणा कर उचित रीति से व्यवहार करता है।” पुराणों में भी यही 
वात कथाम्रों के द्वारा बतायी गयी है। वायुपुराण में कथा है" कि सूर्यत्रंशी 
राजा त्रब्यारुण ने अपने पुत्र सत्यव्रत को परसण्री-हरण के अपराध में देग .से 
निकाल दिया | जत्र राजा ( वानप्रस्थी हो ) बन को चले गग्रे तों वसिप्ठजी ने 
पुरोहितों और उाध्यायों सहित राज्य की रक्षा की, परन्तु फिर उन्होंने बाद में 
विचार क्रिया कि “इचर इन्द्र ने वारह वर्षो तक प्रराजक्रता से अ्रधम बढ़ जाने 
के कारण वृष्टि नहों की तथा लोगों की जीविक्रा कष्ट साथ्य हो गईं है ।? अतः 
उन्होंने सत्यत्रत को बुला कर राजा बनाया। इस कथा में भी बताया है कि 
गअ्राजकता के कारण धर्म, अर्थ, काम की हानि होती है। राजा वेन के मरने 
पर जो अराजकता उत्पन्त हुई उसको दूर करने के लिए पृथु को राजा बनाने की 
कथा तो कई पुराणों, में है। इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि अराजकता की 
मत्स्यन्यायपृर्ण स्थिति का वर्गान, राज्य का महत्व और उसको आवश्यकता 
बताने के लिए किया गया । 

इतना ही नहीं राज्य-उत्तत्ति की वशित घटनाश्रों में ऐसी भी एक अवस्था 
का वर्णन किया गया है कि जब न राज्य था, ने राजा था, न दण्ड पाने योग्य 
था, न दण्ड देनेवाला था; परल्तु सम्पूर्ण प्रजा केवल धर्म से ही परस्पर एक 
दूसर की रक्षा करती थी। यह अश्रवस्था सतयुग की बतायी गयी है। तत्पश्चात्‌ 
मोह का [स्वार्थ का) उदथ होने से ज्ञान का नाश हुआ और मोह उत्पन्न होने से 
तथा ज्ञान का नाश होने से व्यक्तियों को लोभ सताने लगा जिसके कारण 
मनुष्यों में काम ( वस्तुग्रों की इच्छा ) की तथा तत्वश्चात्‌ राग ( बस्तुश्रों के 
प्रति अनुरक्ति ) उत्तत्ति हुई और इस प्रकार क्रमशः धर्म का नाश 
हो गया ।** शुक्रनीति में भी कहा है*3 क्रि सतयुग में दण्ड न था। अतः 
इतना निश्चित है कि भारतीय विचारकों ने यह माना है कि ऐसी भी अवस्था 
हो सकती है जब धर्म के ही अर्थात्‌ केवल समाज की योग्य व्यवस्था के तथा 
मनुष्य के चरित्र ओर सदुभावना के आधार पर ही समाज की सुस्थिति रखी 
जा सकती है। इसे ही सर्वश्रेष्ठ स्थिति (सतयुग) भी माना गया है परन्तु साथ- 
साथ यह भी स्वीकार किया गया है कि धीरे-धीरे जब एक वार समाज में 
पतन प्रारम्भ हो जाता है तो वह बढ़ता ही जाता है। उस समय व्यवस्था 
बनाये रखने के लिए किसी शक्तियु्णं ऊपरी साधन की श्रर्थात्‌ राज्य की 
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आ्रावश्यकता होती है। श्रतः जब तक समाज की ऐसी श्रेष्ठ स्थिति न निर्माण 
हो कि सब लोग स्वत्त: हो धर्म का पालन करने लगें तथा चारित्रिक दृष्टि से 
सम्पूर्ण समाज का स्तर बहुत उन्नत हो जाये तब तक राज्य का रहना 
ग्निवाय है । 

राज्य की उत्पत्ति की दो कथाएँ महाभारत में दी हुई हैं ।** यद्यपि दोनों 
कथाओं में यह वर्णन है कि भगवान्‌ द्वारा ( विष्णु अथवा ब्रह्म द्वारा ) राजा 
की नियुक्ति की गयो और इसलिए ये राजा की उत्पत्ति की कथाएँ हैं, परन्तु 
यह कथाएँ राजा की उत्त्ति के अ्रतिरिक्त राज्य की उत्तत्ति का ही मूल रीति 
से वर्णन करती हैं। भारतीय राजनीतिक विचारों में 'राजा? के ही नाम से 
सम्पूर्ण राज्य-व्यवस्था का वर्शात किया गया है क्योंकि भारतीय राजनीतिक पद्धति 
प्रमुख रीति से राजतन्त्र की पद्धति है । भारतीय विचार में राजतन्त्र को प्रमुखता 
देने के कारण यद्यपि सबंत्र 'राजा' दाव्र का ही प्रयोग हुआ है तथापि राजा 
केवल एक व्यक्ति ही नहीं है, यह एक संस्था भी है ओर इसलिए अधिकांश 
स्थानों पर “राजा” श्द का प्रयोग “राजा” के व्यक्तिगत रूप के लिए नहीं हुआ 
ग्रपितु राज्य अर्थात्‌ राजा! संस्था के लिए प्रयुक्त हुआ है । 

» राज्य-उत्पत्ति की उन दोनों कथाझ्रों में यही कहा गया है कि राज्य के न 
होने पर दुरवस्था होती है तथा दोनों कथाग्रों में यह भी बताया गया है कि 
प्रजा ने धर्म! के श्रर्थात्‌ समाज-व्यवस्था के नियमों के आधार पर अपना 
जीवन चलाया, तत्तश्चात्‌ समाज की स्थिति का छ्वास होने पर राज्य को 
आवश्यकता हुई और समाज तथा धर्म के रक्षण के लिए परमात्मा ने राजा 
की नियुक्ति की तथा राजा और प्रजा दोनों के पारस्परिक कत्तंव्य श्रोर 
कार्य निश्चित हुए | प्रथम कथा में यह बताया गया. है कि पहले धर्म से ही 
प्रजा शासित होती थी परन्तु धीरे-धीरे दु्भुंणों के उदय होने के कारण 
धर्म का हास हुआ । उस समय सब लोग ब्रह्माजी की शररा में गये तथा 
ब्रह्माजी ने तीतिशास्न के एक वृहत्‌-ग्रन्य की रचना की। फिर विष्णु ने 
विरज को उत्पन्त किया जिसका प्रपीत्र अनद्ध प्रजा की रक्षा करनेवाला, 
सज्जन और दण्डनीतिकुशल था। इस अनझू का पोत्र वेन राग-द्रेप के 
वशीभूत हो, प्रजा को धर्म से च्युत करने लगा जिसके कारण ब्रह्मगादी ऋषियों 
ने उसे मन्त्रपूत कुशाओं से मार डाला तथा उसके दाहिने हाथ को मथ कर उसमें 
से इन्द्र के समान एक, रूपवान्‌ पुरुष पृथु को- उत्पतत किया जो वेद-वेदाज़्ों में 
(धर्म में तथा श्रच्य विद्याश्रों में), धनुर्वेद में तथा दण्डनीति में कुशल था। उस 
पृथु ने ऋषियों से यह पूछा कि वह -क्या काम करे । ऋषियों ने कहा, कि वह 
स्वयं दुगुंणों से रहित हो धर्म का रक्षण करे तथा अ्धर्मियों को दण्ड दे और 
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यह प्रतिज्ञा करे कि वह दण्डनीति के अनुसार काय॑ करेगा, इन्द्रियों के वश्ञ में 
न होगा, जगत्‌ की सद्भूरता से रक्षा करेगा तथा ब्राह्मणों को अदण्ड्य समकेगा। 
पृथु ने इसको स्त्रीकार क्रिया ओर उसे फिर राजा बनाया गया। पृथु ने फिर 
ऊँची-नीची पृथिवी को समतल क्रिया, संव ओर से धन उत्पन्त किया, पृथिवी से 
अन्त उत्पन्न कर प्रत्येक को उसकी इच्छित वस्तु दी तथा घममं की वृद्धि की | 
वह प्रजा का रक्षन करने के कारण राजा कहलाया और ब्राह्मणों ( समाज- 
व्यवस्था के अनुसार सज्जनों ) की क्षतों से ( पीड़ा से ) रक्षा करने के कारण 
क्षत्रियः कहलाया । उसने भूमि का पालन किया इसलिए भूमि को पृथिवी'” 
कहा गया । पृथु की चिन्ता करने के कारण उसके राज्य में न बुढ़ापा था, न 
दुर्मिक्ष और न आधि-व्याधि । सर्प का, चोरों का तथा परस्पर एक-दूसरे का 
भय न था । दूसरी कथा जिसमें स्वायम्भुव मनु के प्रवम राजा होने का वर्ण 

इस कथा से भिन्‍न है परन्तु समान सिद्धान्तों का प्रतिपादन करनेवाली है | इस 
कथा का उल्लेख महाभारत के अतिरिक्त कोटिलीय प्र्थशात््र में भी है जहाँ 
बताया गया है कि लोगों को राजा की निन्‍्दा से विमुख करने के लिए ग़ुप्तचर यह 
बतायें कि मत्स्यन्याय से श्रभिभत होने के कारण प्रजा ने मनु को राजा बनाया 
तथा सुवर्ण और व्यापार का दसवाँ भाग ओर घान्य का छठा भाग राजा के भाग 
के रूप में निश्चित किया । इस भाग को धारण कर राजा लोग प्रजा का कल्याण 
करते हैं । इसलिए जो रक्षा करनेवाला है उसको अरण्यवासी (वानप्रस्थी) भी अपने 
उजञ्छ (वीने हुए नाज) का छटा भाग देते हैं । राजा, इन्द्र और यम के समान है 
इसलिए राजा का भ्रपमान करने पर देवी विपत्ति आती है ।*० यद्यपि महाभारत 
की उपरोक्त दोनों कथाएँ ब्रिल्कुल भिन्‍न प्रतीत होतो हैं परन्तु इनमें कुछ समान तथ्यों 
का प्रदर्शशत किया गया है, जो इन कथाओं का वर्णन करते समय प्रारम्भ में 
(प्रथम वाक्य में ही) दे दिये गये हैं। यह तो कहना कठिन है कि इन कथाओं में 
कोई ऐतिहासिक सत्यता है भी भ्रथवा नहीं, परन्तु यह कथाएँ भी भारतीय इतिहास 
के प्रस्तावना में वशित स्वरूप के अनुकूल*5 राज्य-व्यवस्था के कुछ सिद्धान्तों 
को बताने के लिए हैं जिसमें जेसा कि पीछे बताया गया, राज्य की आवश्यकता 
झ्रौर महत्व तया राजा और प्रजा के कतंव्य बताये गये हैं। यद्यपि इन कथाओं 
के अन्दर पश्चिमी विचारकों द्वारा वशित सामाजिक समभौते का सिद्धान्त 
अथवा राज्य की देत्री उत्पत्ति का सिद्धान्त अथवा राजा के दंवी अधिकारों का 
सिद्धान्त खोजने का प्रयत्न किया जा सकता है परन्तु, क्योंकि दोनों विचारों की 
( पाइचात्य और भारतीय ) भावनाओं में अ्रन्तर है, अतः इस प्रकार की समता 
खोजने का प्रयत्न उचित नहीं होगा | यह तो श्रवश्य है कि इन कथाश्रों में वह 
वर्णन है कि ब्रह्मा ने अथवा विप्णु ने राजा की नियुक्ति की, परन्तु यह राज्य 
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का अ्रथवा राजा का महत्व बताने के लिए एक भआालड्डूारिक वरणणुन मात्र है 
और पाश्चात्य राज्य की दैवी उत्पत्ति के सिद्धान्त” के अनुसार इसके कारण 
राजा को कोई विशेष अधिकार नहीं दिये गये । यह भी अवश्य हैं कि इत 
कथाओं में राजा तथा प्रजा ने एक-दूसरे को कुछ आश्वासन दिये परल्तु इसके 
द्वारा भी राज्यकर्ताश्रों और प्रजा की पारस्परिक अन्योन्याश्रयत्ता तथा श्रनुकूलता 
ही सिद्ध की गयी है। इसमें सामाजिक समझौते का सिद्धान्त प्रतिपादन 
करनेवाले पश्चिमी विचारकों के समान राजा अ्रथवा प्रजा की श्रेष्ठता सिद्ध 
करने की भावना तथा प्रयत्त नहीं है। अतः यह भारतीय विचार के द्वारा 
राज्य-जीवन के दो पक्षों का वर्णान-पात्र है जिसमें एक पक्ष में प्रजा के राज्य 
के प्रति तथा दूसरे पक्ष में राज्य के प्रजा के प्रति करतंव्यों का वर्शंन किया गया 
है। सबसे प्रभुक्ष अन्तर यह है कि पश्चिमी विचारकों के समान यह कथाएँ कुछ 
राजनीतिक उद्देश्य सामने रख कर नहीं लिखो गयीं परन्तु राज्य-व्यवस्था के 
वशंन में इनका प्रसद्धानुसार एवं राज्य-व्यवस्था के सिद्धान्त दिग्दशित करने 
के लिए आवश्यकतानुसार वरणंव किया गया है। इस प्रकार पश्चिमी विचारकों 
से समता खोजने का अथे होगा भारतीय विचारकों की भावना को ही .एक 
परिवर्तित तथा भ्रमपुर्ण रीति से देखना । 

जब राज्य की आवश्यकता सिद्ध हो गयी तो राज्य को अपना कार्य करने 
के लिए शक्ति की भी आवश्यकता है। राज्य द्वारा समाज का वाह्म आाक्रमणों 
से और दुष्ट पुरुषों से संरक्षण आवश्यक है। यह काम केवल सदुभावना से 
अयवा सदुहेश्यों से नहीं हो सकता | इसलिए इस प्रकार का वर्शांन किया गया 
है कि 'राजा' की सहायता के लिए परमात्मा ने 'दण्ड' की सुष्टि की** अथवा 
राजा इसकी ही सहायता से संसार को योग्य मार्ग पर टिकाये रखता है ।*< 
यह भी कहा गया है कि यदि दण्ड न हो तो सम्पुर्णां संसार अपने-अपने धर्म 
पर स्थिर न रहे तथा समाज नष्ट हो जाये ।** अतः राजा से यह आग्रह किया 
गया है कि वह दण्ड का सदेव प्रयोग करे, उसके बिना न रहे तथा दण्ड के 
योग्य व्यक्तियों को दण्ड दे ।3? परन्तु इस शक्ति श्रर्थात्‌ दण्ड” का ऐसा ही 
प्रयोग होना चाहिए जिससे वह धर्म और परिणामस्वरूप सुख की स्थापना में 
सहायक हो । इसीलिए मनुस्मृति में कहा है कि3" “देश, काल, शक्ति और 
विद्या ( त्रयी, दण्डनीति श्रादि ) को भली भाँति देख कर जितना आवश्यक हो 
उत्तना, अन्याय करनेचालों के ऊपर, इसका प्रयोग किया जाये |” इसका प्रर्थ॑ 
यह हैं कि दण्ड का न तो इतना अधिक प्रयोग होना चाहिए कि जनता उस 
दमन के कारण कृपित हो जाये श्लौर न दण्ड का बिल्कुल परित्याग होना चाहिए 
कि जनता इतनी स्वच्छन्द हो जाये जिससे बलवानों द्वारा दु्बलों का भक्षण 
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होने लगे अपितु दण्ड का योग्य प्रयोग होना चाहिए। उसी से राजा धर्म, अ्रथ॑, 
काम तीनों प्राप्त करता है अर्थात्‌ उसी से राज्य की सब प्रकार की भौतिक और 
ग्राध्यात्मिक उन्नति होती है, इस बात को धर्म और अर्थ के सभी विचारकों ने 
कहा है ।3* यदि दण्ड का राजा ने उचित प्रयोग नहीं किया तो यह दण्ड 
देनेवाले राजा को ही नष्ट कर देता है33 वक्योंकि दण्ड न देने से समाज 
में अव्यवस्था उत्पन्न होती है, अधमंपूर्ण जीवन हो जाता है, राज्य पर राजा का 
नियन्त्रण नहीं रह जाता, राज्य दु्बंल हो जाता है और फलस्वरूप वाह्य आधघातों 
को सहने में राजा ग्रसमर्थ रहता है? * और यदि श्रधिक दण्ड दिया गया तो प्रजा 
ही कुपित हो जाती है । कौटिल्य के शब्दों में यदि दण्ड को काम, क्रोध अ्रथवा 
अज्ञान से प्रश्योग किया गया तो वानप्रस्यी और संनन्‍्यासियों को भी कुपित कर 
देता है फिर गृहस्थों का तो कहना ही क्या जिसके कारण वह ([ प्रजा ) स्वयं 
राजा को नप्ट कर देती है ।१५ इसलिए दण्ड का प्रयोग पक्षपातहीन हो कर 
होना चाहिए और इसीलिए राजा को धर्मपूर्ण हो कर दण्ड का प्रयोग करना 
चाहिए ।?5 यहाँ तक क्रि श्रपने माता, पिता, ग्रुर, भाई, बेदा, इवसुर, मामा 
आदि भी अपराध करें तो उन्हें भी नहीं छोड़ना चाहिए । यह भी कहा है कि 
दग्ड-योग्य व्यक्तियों को ही दण्ड देना चाहिए श्रर्थात्‌ जो बिना दण्ड के ठीक 
न हो सकें |३७ मन्त्रियों का भी यह कतंव्य है कि वह राजा को गलत दण्ड 
भ्रथवा भ्रधिक दण्ड देने से रोके ॥३ 

ऊपर यह सिद्ध हुआझ्ना कि राजा अर्थात्‌ राज्यकर्ता ही दण्ड का प्रयोग कर 
समाज को ठीक मार्ग पर रखता है। इस कारणा समाज में न्याय और व्यवस्था 
श्र्थात्‌ धमे रहता है अथवा नहीं, यह राज्यकर्ताश्ों की धर्मज्ञता और नीतिज्ञता 
पर बहुत-कुछ निर्भर है।यह इस ढद्ग से कहा गया है कि राजा काल का 
कारण है शर्थात्‌ समाज के अन्दर अ्रच्छा काल रहता है अथवा बुरा, यह राजा 
अर्थात्‌ राज्यकर्ताओों पर निर्भर है ।3९ बुक्रनीति में कहा है कि*? “झ्ाचरण 
का प्रेरक रोजा होने से राज ही काल कारण है” तथा श्रागे इसी बात को 
स्पप्ट किया है। राजा युग-प्रवतंक है क्योंकि जब राजा योग्य रीति से शासन 
करता है अर्थात्‌ ठीक से दण्ड-धारणा करता है और प्रजा सुख में तथा धर्म में रत 
रहती हू तो उस समय सतयुग रहता है, परन्तु जब राजा दण्ड का ठीक प्रयोग 
नहीं करता चाह वह अ्ज्ञानता के कारण हो अथवा दुगुंणों के कारण तो उस 
समय प्रजा कष्ट में रहती है और चारों ओर अधमं तथा अन्याय का बोलवाला 
रहता हू श्र्थातु कलियुग रहता है। किस प्रक्रार के राज्यकर्त्तागण सतयुग के 
निर्माता होते हें तथा किस प्रकार के राज्यकर्तता त्रेती, द्वापर और कलि का 
निर्माण करते हैं, यह मनुस्मृति में वरणित है* १-...''जो प्रसुप्त (चिन्ता तक नहीं 
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करता ) हैं वह कलि है, जो जागृत है ( भ्रर्थात्‌ जानकार है परन्तु कर्मशील 
नहीं है ) वह हवापर युग है, जो कर्म में उद्चत है वह त्रेता है तथा जो बिचरण 
करता है ( अंपने राज्य के कार्य की देखभाल में चारों ओर घृमता है, चारों 
ओर का ज्ञान रखता है तथा निरीक्षण करता रहता है ) वह सतयुग है ।”! 
वामनपुराण में यह बात वलि का उदाहरण दे कर बतायी गयी है कि उसके 
राज्य में संसार को धर्मगुक्त देख कर कलि भाग गया था, उसके राज्य में सर्देव 
सतयुग रहता था और धर्म चारों पाँचों पर स्थित था क्योंकि राजा लोग 
प्रजापालन करते थे, यज्ञ आदि होते थे, वर्णाक्षम के लोग स्वधर्मपालन करते 
थे और चारों ओर तप, श्रहिसा, सत्य, शौच, इन्द्रियनिग्रह, क्षमा, दान, अक्ररता 
आदि गुण व्याप्त थे। राजा को केवल युग-निर्माता कहा गया है इतना ही नहीं, 
यह भी कहा गया है कि यदि राजा सतयुग का कारण होता है तो वह अधिक 
काल तक स्वर्ग भोगता है, यदि राजा ज्ेता का कारणु होता है तो वह थोड़े 
काल तक स्वर्ग भोगता है, द्वापर निर्माण करने से वह यथा भाग स्वर्ग अथवा 
नरक भोगता है तथा कलियुग निर्माग्ग करने से वह अत्यन्त पापी होता है और 
वह दुष्कर्मा दाइवत रूप से नरक में रहता है ।** ऐसा ही परिणाम शुक्रनीति 
में बताया गया है ।४४ राजा को काल का कारण श्रथवा युग-प्रवर्तेक बता कर 
तथा उसका परिणाम प्रदर्शित कर भारतीय सामाजिक और राजनीतिक 
विचारकों ने राजा को अ्रथवा राज्यकर्तावर्ग को ठीक मार्ग पर रखने का प्रयत्न 
किया है ॥ 


दण्ड का ऊपर जो वरणँतव किया गया है बहु दण्ड के झाच्तरिक प्रयोग का 
वर्णन है परन्तु राज्य के वाह्म गन्रुओं का भी दमन होता चाहिए | दण्ड का 
इन दोनों श्रर्थों में प्रयोग मनुस्मृति में स्पष्ट रीति से वशित है जहाँ यह कहा 
गया है कि योग्य मन्त्रियों की सहायता से राजा दण्ड का प्रयोग करने में समर्थ 
होता है तथा अपने राष्ट्र में दण्ड का प्रयोग न्यायपुर्ण होना चाहिए श्रीर शनुझ्रों 
पर कड़ाई के साथ दण्ड का प्रयोग क्रिया जाये ४४ किन्तु कहा गया 
है कि शत्रु के लिए भी दण्ड का प्रयोग अन्तिम अवस्था में ही किया जाये प्र्थात्‌ 
जब साम, दानादि के द्वारा काम न चले ।४० इस प्रकार हम देखेंगे कि आन्तरिक 
सुव्यवस्था, और वाह्म संरक्षण के लिए यद्यपि राज्य के हाथ में शक्ति [ दण्ड ) 
दी गयी है और आवश्यकतानुसार उसका प्रयोग भी बताया गया है परन्तु दोनों 
ही स्थितियों में ( चाहे श्रान्तरिक व्यवस्था हो चाहे वाह्य श्राक्रमण से संरक्षण 
हो ) इस शक्ति का प्रयोग अन्तिम अवस्था में ही होना चाहिए । 


ऊपर के विवेचन से यह स्पष्ट है कि भारतीय विचारकों ने समाज 
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की रक्षा के लिए तथा समात्र-व्यवस्था के योग्य सञ्बालन के लिए राज्य की तथा 
राज्य को द्ाक्ति देने की आवश्यकता समझभी। उनकी यह भी स्पष्ट धारणा 
थी कि राज्य का निर्माण केवल समाज के ही लिए है, झतः उन्होंने राज्य को 
लक्ष्य नहीं वनाया उसे केवल एक साधन-मात्र माना । इसलिए भारतीय विचारों 
में राज्य को समाज के ऊपर नहीं रखा गया है अपितु समाज को ही राज्य से 
श्रेष्ठ स्थान दिया गया है। इसको दूसरे शब्दों में ( वतंमान परिभापा में ) इस 
प्रकार कहा जा सकता है कि भारतीय विचारकों ने राज्य को प्रभुसत्ता-सम्पन्न 
नहीं बनाया अपितु उसे समाज के श्रोर उसकी व्यवस्था के अधीन किया । समाज 
को राज्य से श्रेष्ठ समक् कर उसे सर्वोपरि स्‍थान देने का शअश्रर्थात्‌ राज्य को 
प्रभुतत्ता सम्पन्न न बनाने का ऊरर बताये गये कारण ( राज्य समाज-निर्माण में 
एक साधन-मात्र है) के अतिरिक्त एक कारण यह भी था कि यदि राज्यकर्तावर्गं 
को सर्वश्रेष्ठ स्थान दे दिया जाता तो, वह, शक्ति होने के कारण बहुत सम्भव था 
कि उस शक्ति से मदान्ध हो कर--प्रमाज के ऊपर अपनों स्वाथ॑पुूर्ण और 
अत्याचारपुर्ण सत्ता प्रस्थापित करने का प्रयत्न करते । परन्तु राज्यकर्ताश्रों की भी 
समाज-व्यवस्था के निश्रमों के अन्तर्गत बाँध कर रखा गया और समाज के 
अन्य श्रेष्ठ व्यक्तियों के हाथ में राज्यकर्ताओ्रों को भी सुमाग पर लाने का अधिकार 
दिया गया वह इसलिए कि राज्यकर्ताओ्रों को कुछ-न-कुछ मात्रा में मर्यादा के अन्दर 
रखा जाये | 

भारतीय समाज-नियन्ताओ्रं ने समाज को राज्य के ऊपर स्थान दिया, इस 
बात से सिद्ध होता है कि सम्पूर्ण समाज-व्यवस्था का वर्णांन करते हुए इस समाज- 
व्यवस्था के ढाँचे के ही श्रन्दर उन्होंने राज्य को भी रखा है ग्रर्थात्‌ जिस प्रकार 
समाज-व्यवस्था में उन्होंने समाज की व्यवस्था के लिए विभिन्न वर्णों और आाश्रमों 
की स्थापना को है उसी प्रक्रार उन्होंने राज्य की भी एक संस्था समाज-व्यवस्था 
के ही श्रन्तगंत समाज के लाभ के लिए अर्थात्‌ समाज और समाज-व्यवस्था के 
संरक्षण के लिए निर्माण की है। इसी दृष्टि से विभिन्‍न धर्मंशास््रों में राज्य- 
व्यवस्था का वर्णन दिया गया है। इसी बात को कोटिलीय अ्र्थशासत्र तथा 
कामन्दकीय नोतिसार ने भी स्वीकार किया है । कौटिल्य ने प्रथम अधिकरणा के 
तृतीय अ्रब्याय में समाज-व्यवस्था ( वर्साश्रम-व्यवस्था ) का संक्षेप में वर्णन करते 
हुए अन्त में कहा है कि “इसलिए मनुष्यों के स्वथ्मंपालन (वर्णाश्रम घमंपालन) में 
राजा किसी प्रकार की अव्यवस्था न उत्पन्त करें ।”” इसी प्रकार से अगले अध्याय 
में भी जहाँ राज्प की वाक्ति श्रर्थात्‌ दण्ड और उस दण्ड की व्यवस्था करने 
वाली नीति--दण्डनीति का वन किया है, वहाँ इस श्रध्याय के अन्त में भी, 
कोटिल्य कहता है कि*६ “राजा के दण्ड के द्वारा पालन किये हुए चारों वर्ण और 


॥ 
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आश्रमों से युक्त समाज अपसे-अपने कार्य में रह कर अपने-अपने मार्ग पर चलता 
है ।” इतना-ही नहीं झागे यह भी कहा है कि “केवल इसी प्रकार से व्यवहार 
करता हुआ ( अर्थात्‌ इस प्रकार से प्रजा की व्यवस्था करता हुआ्ना ) राजा स्वर्ग 
पाता है, अन्यथा नरक पाता है ।” इसका स्पष्ट श्र है कि समाज-व्यवस्था का 
पालन करना तो राज्य का कतंव्य है ही, राज्य का अस्तित्व ही मूलतया 
इसलिए है कि वह अपनी शक्ति द्वारा उस समाज-व्यवस्था को बनाये रखे। 
कामन्दकीय नीतिसार में *० भी द्वितीय अध्याय में समाज-व्यवस्था का वर्णन है 
जिसके परचात्‌ कहा गया है कि “यह सभी वर्णाधम का धर्म अनन्त स्वगं के लिए 
है, उसके अभाव में यह संसार सद्धूरता के कारण नष्ट हो जाता है। राजा ही 
इस सब धर्म का न्यायानुसार प्रवतंक है (ठीक अ्रवस्था में व्यवस्था रखता है) तथा 
उसके अ्रभाव में धर्म-नाश होता है और धर्म-ताश होने से जगतु्‌ भ्रष्ट हो जाता 
है | वर्णाश्षम-श्राचार से युक्त (समाज-व्यवस्था के अनुसार उसके अन्तर्गत चलने 
वाला), वर्णाश्रम-विभाग को जाननेवाला (वर्मश्ाता) तथा वर्णाश्नमों का पालक 
राजा सभी संसार का श्रधीश्वर होता है ।” कामन्दक की इस उक्ति से यह 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि उसने राज्य को समाज-व्यवस्था के अन्दर माना तथा उसे 
उस समाज-व्यवस्था का संरक्षक ही कहा । साथ-ही-साथ जब उसने राजा को 
वर्णाक्षम-प्राचार से युक्त कहा तो उसका अथे था कि राज्यकर्त्तागण भी उसी 
समाज-व्यवस्था के नियमों के अ्रन्तगंत काम करे । इसी अध्याय में इसके पर्चात्‌ 
दण्ड का वर्णान कर कामन्दक ने यह भी स्पष्ट कहा है कि दण्ड का प्रयोग और 
उपयोग इसी समाज-व्यवस्था के लिए है ।४८ 

भारतीय समाज-विचारकों ने केवल इतना ही नहीं कहा, उन्होंने यह भी 
आग्रह किया कि समाज-व्यवस्था के वर्णन में उसके अ्रन्तगंत जो धर्म राजा के 
लिये बताया गया है श्रर्थात्‌ राजा के लिए जो नियम निर्धारित कर दिये गये हें, 
उन नियमों ,का ही पालन राज्यकर्त्ता करें यही उनका स्वधर्म है। इस 
प्रकार राज्यकर्त्ताग्नों को पूरी प्रकार से समाज-व्यवस्था के अन्दर बाँध दिया गया 
प्रोर उसके बाहर जाने का उन्हें कोई अधिकार भारतीय समाज-नियन्ताग्रों ने 
नहीं दिया । अतः राज्य को पूरी प्रकार से समाज-व्यवस्था के अ्न्तगंत और उसके 
आधीन उन्होंने माना है। अरथंशार्ष के नियम धर्मंशासत्रों के आधीन हैं, जब यह 
कहा गया है तो इसका भी यही अर्थ है कि समाज राज्य के ऊपर है तथा समाज- 
व्यवस्था के जो नियम बना दिये गये हैं उनके विपरीत राज्य-व्यवस्था के कोई 
सिद्धान्त ओर नियम नहीं हो सकते । 

राज्य को समाज-व्यवस्था के आधीन रखने के लिए अथवा राज्यकर्त्तागश 
समाज-व्यवस्था और समाज-नियमों के प्रतिकूल न जायें तथा समाज का झहित 
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न करें, इसके लिए एक अन्य काम यह किया गया है कि राज्यकर्ताओ्रों से भाग 
किया गया है कि समाज की व्यवस्था के संरक्षण की चिन्ता करनेवाले, समाज 
व्यवस्था की दृष्टि से आदश जीवन व्यतीत करनेवाले लोग समाज-नियमों ब 
पालन करे तथा इसके लिये आवश्यक वात्तावरण उत्पन्न करनेवाले ब्राह्मणों ' 
कहने के अनुसार वह काम करें। यह बात धर्मशास्रों"* ने ओर अथैशार्तरियों 
दोनों ने ही मानी है । कोटिल्य ने कहा है,” “ब्राह्मणों के आदेश के अनुसा 
चलनेवाला ( अथवा ब्राह्मणों द्वारा वधित ), मन्त्रियों के परामशें से युक्त, शास 
रूपी शत से सज्जित क्षत्रिय जीतता है और वह अत्यन्त अजेय है ।” शुक्रनी 
में भी स्ववर्माचरण करनेवाले ब्राह्मण का तेज, क्षत्रिय के तेज से श्रेष्ठ बताय 
गया है ।५” द्यान्तिपवँ में तो" बार-बार ब्राह्मणों के कथनानुसार राज्य व 
चलने का आग्रह क्रिया गया है। गछरुड़पुराण में धर्राज की सभा के वर्ण 
में भी कहा है”? कि धर्मंज्ात्र के ज्ञाता ऋषि धरम्राज के पास निराय- 
के लिए [गर्थात्‌ राजा को धर्म-सम्बन्थी परामर्श के लिए ) रहते थे | ब्राह्मण 
के अनुसार चलने का इतना महत्व रखा गया है कि यदि क्षत्रिय अनियन्त्रि 
हो, स्वेच्छानुसार काम करे श्रर्यात्‌ अपनी राज्य-शक्ति के आधार पर समाज के 
अपनी इच्छानुसार चलाने का प्रग्नत्त करें तथा समाज का कल्याण का ध्याः 
रखनेवाले और समाज-व्यवस्था के मार्गदर्शंक ब्राह्मणों का अवलद्भनन कर त॑ 
ब्राह्मण उन्हें दण्ड दे कर अपने वश में करने का प्रयत्न करे । शुक्रनीति में कहा ; 
कि यदि ब्राह्मण सद्डूर्प कर एक अत्याचारी क्षत्रिय राजा को नष्ट कर दें तो उन्हे 
कोई पाप नहीं लगेगा ।५४ मनुस्मृति में भी, राजा को यह आदेश दे कर, कि व 
ब्राह्मणों को कुपित न करे, क्योंकि उनके आधार पर ही संसार ( समाज ) भ्रो 
बता (धर्म) आश्रित हैं । आगे कहा है कि यदि क्षत्रिय ब्राह्मणों के प्रति विपरीत 
व्यवहार करें तो वह ब्राह्मणों द्वारा नियन्त्रित होने योग्य हैं ॥५७ दान्तिपवें में४5 
युधिष्ठिर के प्रइव करने पर कि यदि सब लोग स्वधर्म छोड़ कर शत्र ले कर खब् 
हो जाये अर्थात्‌ किसी का कहना न माने उस समय राजा क्‍या करे, भीष्म ने 
हा है कि उप समय सब वर्ण यहाँ तक कि राजा भी विप्रों का आश्रय ले कर 
इस प्रकार कार्य करे कि सब वर्णो अपने स्वधर्म का पालन करने लगें। आगे 
यह भी दताया है कि यदि क्षत्रिय ही विप्रों ( समाज-व्यवस्था के संरक्षकों ) पर 
अत्याचार करने लगे तो विप्र तप से, ब्रह्म से, चरम से, शत्ल से, वल से, माया से, 
ग्रमाया से उनका नियन्चण करे। अ्मर्यादित राजाओं के ब्राह्मणों द्वारा नियन्त्रण 
की कथा भारतीय इतिहास-पुराण ग्रन्थों में दी हुई है | सबप्रथम तो राजा वेन की 
कथा है“ जिसने यह घोषणा की थी कि “तुम्हारे द्वारा एकमात्र में ही वन्दनीय 
और पुज्य हूँ”, अत: जिसने स्वयं को अर्थात्‌ राजा को समाज से श्रेष्ठ समझा था 
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ग्जौर फलस्वरूप समाज में धर्मं को नष्ट कर समाज पर श्रत्याचार करने का प्रयत्त 
किया था। जिसे ऋषियों ने मार डाला । इसी प्रकार कार्तवीय॑ अ्जुंन (सहज्ाजुन) 
की कथा है जिसने सारी पृथ्वी को जला दिया श्रर्थात्‌ सम्पूर्ण समाज को ध्वस्त 
कर दिया [०९ इसी में मुनि प्रापव का भी आश्रम जला और उन्होंने कातवीये 
अर्जुन को श्राप दिया कि कोई उसके गव॑ को नष्ट करेगा । इसके कारण परशुराम 
(ब्राह्मण) ने उसका वध किया । इसी प्रकार समरुपुत्रों की कथा है*? जो अपने 
अभिमान के मद में समाज के ऊपर भाँति-भाँति के श्रत्याचार करने लगे। “वे 
साधु वृत्ति के लोगों को मारते थे, सदाचार का नाश करते थे, मित्रों से युद्ध 
करते थे, लोगों के धत को छीन लाते थे तथा दूसरों की स्त्रियों को त्रलपूर्वक ला कर 
उन पर बलात्कार करते थे ।” उनका नाश कपिल मुनि के क्रोध के द्वारा हुआ | 
राज्य को समाज के भ्रन्तगंत रहना चाहिए शभ्रर्थात्‌ समाज के अनुसार चलना 
चाहिए | इस बात को इस ढड्ढू से भी कहा गया है कि राजा को घमंमय होना 
चाहिए अथवा राजा को धर्म का पालन करना चाहिए ।०६ दुसरे शब्दों में, समाज- 
जीवन के हित में समाज को प्रमुख मान कर, राज्य का कार्य चलना चाहिए। 
ग्रत: हम ऐसा कह सकते हैं कि भारतीय विचारकों की ऐसी धारणा थी कि 
धर्मराज्य होना चाहिए । कोटिल्य ने कहा हैं कि उपेक्षित होमे के कारण यदि 
धर्म, अ्रधम द्वारा नष्ट किया जाता है तो वह शासनकर्ता को मार देता है। ५* 
शुक्र ने भी इसी श्रथ में कहा है कि कि जो धर्मविहींन राजा हैं उन्हें धमंवान्‌ और 
बलवान्‌ राजा चोर के समान दण्ड दें तथा प्रजा से भी कहा है कि श्रधर्मी राजा 
को प्रजा वर्मशील ओर बलवान्‌ छात्रु का आश्चय ले कर कष्ट दे ।६* जीते हुए 
राज्य में धर्मानुसार व्यवहार करने का भी राजा को आदेश है ।*१ घममपालन 
का इतना आग्रह है कि कामन्दक का यह कहना है** कि धर्म के लिए यदि कोश 
क्षीण हो गया हो तो उसका क्षीण॒त्व ही शोभा देता है। शान्तिपव॑ में विस्तार के 
साथ कहा है और बताया है कि5३3 “राजा घमंपालन के लिए जन्म लेता है 
कामोपभोग के लिए नहीं । जो राजा उस धम की अच्छी प्रकार रक्षा करता है 
वही राजा पृथ्वीपति होता है। यदि राजा परम घर्मात्मा तथा लक्ष्मीवान्‌ है तो 
उसी को “धर्म” कहा जाता है। हैं महारांज ! जब मनुष्यों के पाप नहीं रोके जाते 
हैं तब दोनों लोकों का ( अभ्युदय, नि:ज्ेयस ) विचार कर स्वयं ऋषिगण उस 
महान्‌ राजा का निर्माण करते हैं शौर वही धर्म! हो जाता है। जिसमें धर्म 
रहता है उसी को राजा कहते हैं परन्तु जिसके द्वारा धर्म नष्ट हो जाता है उस 
राजा को वृषत्र कहते हैं क्योंकि वृष” ( बैल ) भगवान्‌ “धर्म! का नाम है, उसको 
हैं नष्ट करता हैं। श्रत: राजा को धर्म-वृद्धि करनी चाहिए । धर्म की वृद्धि होने 
से संभी प्राणियों की वृद्धि सदेव ही होती है और उसका ह्वास होने से उतका भी 
२७ 
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ह्वास होता है, भ्रत: धर्म नष्ट नहीं करना चाहिए। प्राणियों के कल्याण के लिए 
ब्रह्मा ने 'धमं! का निर्माण किया है, श्रतः प्रजा के हित के लिए धर्म की राजा 
वृद्धि करे | इसलिए हे राजश्बादूंल ! धर्म श्रेप्ठठर कहा गया है । जो पुरुप श्रेष्ठ 
सज्जन हो कर प्रजा का झ्वासन करता है, वह राजा है। है भरतश्रेष्ठ ! काम- 
क्रोध को छोड़ कर घर्मं का पालन करो, राजा के लिए धर्म ही परम श्रेयस्कर है ।'! 

भारतीय विचारकों ने राजा को धर्ममय होने का जो इतना बल दिया है 
उसके पीछे की उनकी भावनाएँ और धारणाएँ स्पष्ट थीं । उनके अनुसार धर्म- 
राज्य का सर्वप्रथम अर्थ यह था कि जो नियम समाज-नियन्ताओं ने घोषित किये 
हैं श्रववा जिन नियमों (प्रथाश्रों] का विभिन्न समाजों में अथवा समाज के विभिन्न 
वर्गों में पालन होता है, उन्हें ही अ्रथवा उनकी ही भावना के अनुकूल नियमों को 
राज्य को मान्यता देनी चाहिए तथा उन्हीं को ध्यान में रख कर शासन करना 
चाहिए ।5४ सभी धममंशास्त्रकारों ने यह घोषित किया है कि देशों, जातियों 
अथवा कुलों की जो प्रयाएँ हैं उन्हें श्रधिकृत माना जाये ।६४ इसके अतिरिक्त 
यह भी कहा गया है कि राजा ज्ास्त्र-नियमों का पालन करे और करवाये ९६ 
इस बात को याज्ञवत्कयस्मृति में व्यवहार ( मुकदमा अथवा न्याय ) की परिभाषा 
में स्पष्ट किया गया है किः४ “स्मृति और आचार ( प्रथाओ्रों ) का उल्लब्भून 
किये जाने के कारण जो दूसरों द्वारा पीड़ित हो और वह यदि ( उस 
उल्लद्भन के कारण ) राज्य के पास आवेदन करे तो वह “व्यवहार? है ।” इसका 
अर्थ यह है कि जो नियम समाज में प्रचलित हों चाहे वह झास्त्र में कहे गये 
नियम हों अथवा प्रथाएँ हों, श्रर्थात्‌ जो भी धर्म जहाँ माना जाता हो उनके द्वारा 
राज्य का शासन होना चाहिए तथा इनके विपरीत समाज-जीवन के नियन्त्रण 
के लिए राजा अपने स्वतन्त्र नियम न बनाये । इस कारण शथान्तिपवं में भीष्म 
युधिष्टर से श्राग्रह करते हैं कि वह वेद-वचनों को श्रप्रमाण न मारने अथवा शास्त्र 
की झाज्ञा का उल्लड्भन न करें ।६< नीतिग्रन्थों में भी यह वात स्पष्ट रीत्ति से 
कही गयी है । श्रुति-स्मृति के धर्म को मानने का आदेश शुक्रनीति में भी है।** 
यह भी कहा गया है कि न्याय भी धर्मश्षास्त्रों के अनुसार होना चाहिए?? तथा 
इसीलिए राजा से भी न्याय करने के पूव॑ स्मृतियों को देखने का आग्रह किया 
गया है ।४! कोटिल्य का व्यवहार-अ्रंश ( राज्य द्वारा लागू किये जानेवाले 
नियमों का वर्णन ) भी धर्मश्ास्त्रों के अनुकूल है । धर्ममय राज्य होने का एक 
दूसरा श्रर्थ भारतीय विचारकों के अनुसार यह है कि जो समाज-रचना 
( वर्णाक्षम-व्यवस्था ) समाज की हृष्ठि से विचार करनेवाले ऋषियों ने निश्चित 
की है ओर जिसका धर्मश्ास्त्रों में व्गोन किया गया है उस व्यवस्था को राज्य 
द्वारा लागू किया जाये और उसका पालन होता है अ्रथवा नहीं, इसका पूर्ण 
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ध्यान रखा जाये । पीछे बताया ही गया है कि अर्थशास्त्र के ग्रन्थों ने भी पहले 
उस समाज-व्यवस्था का वर्णंन कर फिर उसके पालन काओाग्रह किया है। 
सभी इतिहास-पुराण ग्रस्थों में भी जहाँ किसी अच्छे राज्य का वर्ण दिया गया 
है वहाँ यही बताया गया है कि उस राज्य में सब लोग अपने-अपने वर्णों और 
आश्रमों' के घ॒र्म में तत्पर रहते थे ।९ महाभारत में केकयराज अपने राज्य के 
वरणंन में कहते हैं,?३ ''मेरे राज्य के ब्राह्मण अध्यापन, अध्ययन, यजन, याजन, 
दान देना तथा लेना--इन छः कर्मो' को करते हैं। उनकी पूजा होती है, उनको 
योग्य भोजन मिलता है, वे मुदु हैं, सत्यभाषी हैं तथा स्वकर्म करनेवाले हैं । मेरे 
राज्य के क्षत्रिय भी स्वकर्मस्थ हैं। वे दान माँगते, नहीं देते हें, अध्यापन नहीं करते, 
अध्ययन करते हैं, य्ञ करते है, कराते नहीं । वे सत्य धर्म के ज्ञाता है, ब्राह्मणों 
की रक्षा करते हैं तथा संग्राम से विमुख नहीं होते हैं । मेरे राज्य के वेश्य बिना 
छल-छदम किये कृषि, गोरक्षा तथा वारिज्य के द्वारा जीविकोपाज॑न करते हैं । 
वे अभिमानी नहीं है, कमंशील हैं, श्रच्छे कम॑ करनेवाले है, सत्यवादी हैं, सबके 
जीवन-यापन की योग्य व्यवस्था करते हैं, इन्द्रियदमन, शौच और सौहाद॑ से 
युक्त हैं | मेरे राज्य के शृद्र स्वकर्म में रत है, तीनों वर्णो' की ईर्षारहित हो कर 
सेवा करते हैं ।”” अत: धर्मंमय राज्य होने का यह अर्थ है भ्ौर यह एक प्रमुख श्र्थ॑ 
है कि समाज-नियमों के अन्तर्गत जो समाज-व्यवस्था निर्दिष्ट है उसे राज्य लागू 
करे, केवल उन स्थानों और जातियों के अतिरिक्त जहाँ उनकी कुछ विश्येष 
प्रथाएँ हों । राज्य धर्मंपुर्ण हो, इसका तीसरा अर्थ यह है कि राज्य का जीवन 
व्यवस्थित, शान्तिपूर्णा तथा सुखी हो और समाज में किसी विशेष-वर्ग अथवा 
व्यक्ति का अन्य लोगों पर अत्याचार न रहे ९४ इसका अथे यह है कि राज्य का 
यह कतंव्य है कि वह समाज-जीवन का ठीक से सशच्चालन करने के लिए 
प्रजा. को धमंपालन में तत्पर कर, पाप बढ़ने से रोके ।१७. वामनपुराण में राजा 
कुछ के विषय में कहा है कि उसने सोने के हल ( भौतिक उन्नति) से घमंराज- 
रूपी वृक्ष को जोत कर राज्य के अन्दर सदुगुणों की वृद्धि की १६ कामन्दक ने 
कहा है, धर्म-संरक्षण में तत्पर तथा धर्म से अ्रथै का वर्धन करता हुआ ( राजा ) 
जो-जो प्रजा उसमें बाधा दे, उन्हें शिक्षित करे ।१० कौटिल्य जनपद के गुण ,बताते 
हुए कहता है कि जनपद ( राज्य ) राजा से परिचालित, भक्ति और पवित्रतापुरां 
मनुष्यों से युक्त होना चाहिए ।** दुष्टों के दमन और सज्जनों के संरक्षण, 
अधाभिकों का दमन, धामिकों का रक्षण अ्रथवा दुबंलों की रक्षा०* का जो आग्रह 
है, वह भी इसी दृष्टि से है। इसी से राज्य का प्रमुख कार्य प्रजापालन और प्रजा- 
रक्षण बताया है तथा इसी दृष्टि से राज्य को न्याय करने की व्यवस्था दी गयी 
है जिसके माध्यम से वह समाज के अन्दर के पारस्परिक सच्ू्षों को दूर कर शान्ति 
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तथा संरक्षण स्थापित करे | धमंपुर्ं राज्य होना चाहिए इसका एक अर्थ यह भी 
हैं कि शासन न्यायपुर्वक होता चाहिए” अर्थात्‌ ज्ञासन केक्षेत्र में अथवा न्याय 
के क्षेत्र में किसी प्रकार का पक्षपात नहीं होना चाहिए*१ और राज्य द्वारा 
घन-संग्रह भी अन्यायपू्वंक न होना चाहिए |“? इस न्यायपुर्ण राज्य का उदाहरण 
प्रतिपादन कामन्दकीय तथा शुक्रनीति * 3 में किया गया है, “यदि राजा न्यायप्रवृत्त 
होता है वो वह स्वयं अपने लिए अथवा प्रजा के लिए त्रिवर्ग ( धर्म, श्रर्थ, काम ) 
प्राप्त कराता है अ्रन्यथा निश्चित ही वह इनका ( त्रिवर्ग का ) नाश करता है। 
धमं ( न्याय ) के कारण यवन राजा ने चिरकाल तक पृथिवी का भोग किया 
( बलि ने ), तथा अ्रधम ( श्रन्याय ) से नहुप रसातल में पहुँच गया । धमंपूर्ण 
राज्य का एक भ्रन्य श्रर्थ यह है कि राज्यकर्तावर्ग चरित्रवान्‌ हों तथा अपनी 
मर्यादा में रहें । राजा चरित्रवान्‌ हो, इसका तो सभी ग्रन्थों में बहुत विद्वद वर्णन 
है ८४ स्राथ-ही-साथ इस वात्त का भी बहुत आग्रह क्रिया गया है कि राजा श्रर्थात्‌ 
राज्यकर्तागरण अ्रपनी मर्यादा में रहें"" झौर उनके जो कर्त्तव्य निर्धारित किये 
गये हैं उनका पालन करें ओर जो श्रधिकार निर्धारित किये हें उनका उलच्ून 
कर प्रजा को दवायें नहीं । इसलिए शुक्रनीति में कहा है,“5 “जो (राजा ) 
नीति को छोड़ कर स्वतन्त्र ( स्वच्छन्दतापूर्वेंक-) मर्यादारहित व्यवहार करता 
है वह दुःख पाता है ।” इसे स्पष्ट करते हुए कहा है कि राजा को अपने धर्म में 
तत्यर रहना चाहिए शअ्रन्यथा उसके तेज का नाश होता है। 

ग्रतः धर्मराज्य कहने के पीछे भारतीय विचारकों की स्पष्ट धारणाएं थीं । 
धर्मराज्य का यह अर्थ कदापि नहीं था कि किसी सम्प्रदाय-विद्ेष का 
राज्य पर प्रभुव॒ हो। ब्राह्मणों को समाज में विशेष स्थान देने के अथवा 
उनको राज्य द्वारा मान्यता देने के और उनकी सहायता करने के पीछे यह 
धारणा नहीं थी कि देश में पुजारियों का शासन प्रस्थापित किया जाये । यद्यपि 
ब्राह्मणों को यज्ञ कराने का कार्य था, परन्तु ब्राह्मणों को समाज में महत्त्व इसीलिए 
नहीं था वल्कि उनके गुण के कारण था--क्रेवल यज्ञ करानेवाले ब्राह्मणों को तो 
पंक्तिदूषक तथा दान का श्रपात्र बताया गया है । (देणिए धर्मञ्नास/्त्रों में तत्सम्बन्धी 
सूचियाँ) । वह जो आदर्श समाज के सामने उपस्थित करते थे तथा जिस निस्पृह 
वृत्ति से रहने के उनके नियम थे, वही समाज के श्रच्दर आदर और श्रद्धा 
उत्पन्न करने के लिए पर्याप्त थे । इसीलिए इस बात को खवंत्र कहा गया है 
कि योग्य ब्राह्मण का ही सम्मान हो तथा यदि ब्राह्मण कुछ अनुचित कर्म करे 
तो उसे दण्ड दिया जाये श्रथवा यदि ब्राह्मण श्रयोग्ग हो तो उसका कोई सम्मान 
न किया जाये और राजा उसे दूद्र समझे ८७ शखझुक्रनीति में कहा है कि 
झावतायीपन करनेवाला ब्राह्मण घृद्गवत्‌ है, ऐसा धर्मंगात्रों का कहना है भ्रतः 
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आततायी के वध में कोई दोष नहीं हैं ।:< जशान्तिपव॑ में भी जिसमें बार-बार 
ब्राह्मणों के कथनानुसार चलने काआग्रह किया गया है, कहा है कि ९ 
“यदि वेदविद्‌ स्वातक जीविका न होने से चोरी करे तो ऐसा वेद जाननेवालों 
का ऋहना है कि राजा उसका पालन करें, परन्तु यदि जीविका की व्यवस्था 
होने पर भी वह क्ृतकृत्य न हो (अर्थात्‌ फिर भी चोरी करे) तो वह कुटुम्ब- 
सहित राज्य से निकाल देने योग्य है ।”” आगे कहा है “अपने कर्म को छोड़नेवाले 
विप्र की राजा बिलकुल उपेक्षा न करे (पर्थात्‌ उन्हें दण्ड दे)। यह राजाश्रों 
का पूर्व काल से ही चला आया व्यवहार है, ऐसा सज्जन कहते हैं ।” दूसरे 
शब्दों में इसे इस प्रकार से कहा जा सकता है कि उनका सम्मान इसलिए नहीं 
था कि वह एक वर्ग-विश्येष के थे अथवा उनके पास एक विशेष कार्य था, वरन्‌ 
उनका सम्मान इसलिए था कि वे सदुगुणी थे। वह सम्मान राज्य की प्रतिष्ठा 
के ऊपर भी निर्भर न हो कर समाज की श्रद्धा पर आधारित था। समाज की 
श्रद्धा होने के कारण ही ब्राह्मणों को यह अधिकार दिया जाना भी सम्भव 
था कि यदि राज्य समाज-विरोधी कृत्य करे शअ्रर्थात्‌ यदि वह अत्याचारी हो 
जाये तो वह (ब्राह्मण) उस पर नियन्त्रण प्रस्थापित करें। इस प्रकार ब्राह्मण 
का प्रभुत्व भ्रथवा उसकी प्रतिष्ठा देने का और उसको पोषण करने का आदेश 
साम्प्रदायिक वृति का परिचायक न हो कर समाज के ग्रुणी व्यक्तियों को योग्य 
स्थान, महत्त्व, सम्मान और अधिकार देने का प्रवल आग्रह-मात्र था । 

वैसे भी राज्य के अन्दर किसी धाभिक ग्रन्थ अथवा सम्प्रदाय को श्रर्थात्‌ 
ईर्वर-उपासना की किसी विशेष-पद्धति के अनुयायियों को राज्य में प्रमुख 
स्थान देने का कहीं उल्लेख नहीं है। इसके विपरीत शुक्रनीति में यही कहा 
है कि “जिन उत्सवों को प्रजा मनाती हो उनका पालन राज्य करे। वह प्रजा 
के ही श्रानन्द में सन्तुष्ट हो तथा प्रजा के ही दुख में दुखी हो ।?”*० इसका अर्थ 
स्पष्ट है कि राज्य के अन्दर के प्रत्येक सम्प्रदाय के जो भी समारोह उस सम्प्रदाय 
के अनुयायी मानते हों, उन सब उत्सवों को राज्य द्वारा मान्यता तथा सहायता 
प्रात्त होनी आवश्यक है। फिर, जब इतना भी प्राग्रह भारतीय सामाजिक 
विचारकों ने नहीं किया कि राज्य किसी विश्येष-सम्प्रदाय को सहायता दे तो 
प्रशन ही नहीं उठता कि राज्य के किसी सम्प्रदाय को प्रमुखता मिले अथवा 
किसी सम्प्रदाय का राज्य के ऊपर विशेष भ्रधिकार हो । इसके विपरीत सभी 
पाखण्डी समुदायों (वेद-विरोधी सम्प्रदायों) को मान्यंता देने का राज्य से आग्रह 
है ।* ऋषियों द्वारा प्रणीत समाज-व्यवस्था के पालन कराने का आदेश राज्य 
को अवश्य था, परन्तु वह भी किसी साम्प्रदायिक भावना से प्रेरित होकर नहीं, 
बल्कि इसलिए, क्योंकि वह व्यवस्था मनुष्य को सर्वोत्तम माने गये लक्ष्य--मोक्ष 
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तक पहुँचाने के लिए सर्वश्रेष्ठ मानी गयी थी श्र क्योंकि उसे मूलतः भारतीय 
समाज ने स्वीकार किया था और उसे व्यवहार में प्रयोग किया था तथा 
इसमें भी साम्प्रदायिक आग्रह इतना कम था जेसा कि बताया गया, राजा 
को देश, कुल, जाति के धर्मों को मानने का (झर्थात्‌ इस समाज-व्यवस्था से 
भिन्न स्थावीय प्रथाओं को मानने का) और उन्हें लागू करने का भी आरादेश 
था । इसके अतिरिक्त राजा से यह भी कहा गया था कि वह किसी विजित 
देश में वहीं की प्रथा को, चाहे वह कुछ भी हो, अवश्य मान्य करे* * अर्थात्‌ 
वह इस समाज-व्यवस्था को वहाँ वलपूर्वक लागू न करे। इस प्रकार यद्यपि 
इस समाज-व्यवस्था के पालन कराने का आग्रह था और यह आग्रह बहुत प्रवल 
था तथा राज्य की व्यवस्था ही उसी समाज -्यवस्था के अन्तगंत शोर उसी के 
संरक्षण के लिए थी, परन्तु इस समाज-व्यवस्था की पालन कराने का यह 
आग्रह साम्प्रदायिक भावना से तो प्रेरित नहीं ही था। इतना ही नहीं 
उस आग्रह में भी साम्प्रदायिकता का लेश भी शेष नहीं रखा ओर इसी कारर्त 
इस व्यवस्था के समक्ष स्थानीय प्रथात्रों को दवाने का कोई प्रयत्न नहीं किया । 

इसके पश्चात्‌ अब यहाँ पर राज्य का उद्देश्य और उस उहंब्य के श्रनुरूप 
राज्य के कार्यों पर विचार करना है। राज्य की आवश्यकता का विचार करते 
समय तथा इस अध्याय के प्रारम्भ में राज्य के उद्देश्यों का सन्दर्भ आया है। 
भारतीय विचार में मनृष्य-जीवन का लक्ष्य मोक्ष रखा गया है परन्तु मोक्ष की 
ओर तभी बढ़ना सम्भव है जब कि व्यक्ति जीवन की सांसारिक चित्ताओं 
से अधिकाधिक मुक्त हो प्रर्थात्‌ समाज-जीवन में कोई दुध्यंवस्था न हो, 
सब लोग प्र और काम का धर्मानुसार भ्रर्थात्‌ मर्यादानुसार उपभोग करने के 
लिए स्व॒तन्त्र हों श्रौर उनके इस उपभोग में किसी प्रकार की बाधा न हो तथा 
उन्हें जीविकोपार्जज की चिन्ता न सताती हो। संक्षेप में यदि व्यक्ति को 
जीवन और उपभोग की दृष्टि से सुरक्षा का अनुभव होता है तभी व्यक्ति सांसारिक 
चिन्ताओं से उन्मुक्त हो श्रपना मन मोक्ष-प्राप्ति के लिए लगा सकता है। अतः 
सांसारिक चिन्ताश्रों से (चाहे जीवन की हो, चाहे क्षुधा की हो, चाहे भ्रपना 
व्यवसाय ठीक से चलाने की हो, चाहे दुसरे द्वारा उसका धन छीन लेने की हो) 
व्यक्ति को मुक्त करना अर्थात्‌ व्यक्ति और समाज का सभी आपत्तियों से संरक्षण 
करना और कप्टों को दूर करना श्रर्थात्‌ प्रजा (समाज) का संरक्षण और पालन 
राज्य का एक उद्देश्य है ।* 5 उपरोवत विवेचन से स्पष्ट है कि इस उद्देश्य के 
अन्तर्गत दो बातें आती हँं--एक तो समाज और व्यक्ति-जीवन का विभिन्न 
आपत्तियों से तथा कप्ट देनेवालों से संरक्षण तथा दुसरे, समाज-जीवन का पोपण 
जिससे समाज सुखपूर्णा और समृद्ध जीवन व्यतीत कर सके । परन्तु इसके 
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अतिरिक्त एक दूसरा भी उद्देश्य ऊपर के सम्पूर्ण वर्णन से स्पष्ट है। क्योंकि 
भारतीय शास्त्रकारों ने जो समाज-व्यवस्था वर्णित की है वह व्यवस्था भी 
मोक्ष-प्राप्ति में सहायक है, अतः इस समाज-व्यवस्था का संरक्षण और इस बात का 
ध्यान कि कोई उसे भद्भ न करे अर्थात्‌ सब लोग स्वधर्म का पालन करें, यह भी 
भारतीय विचार के अनुसार राज्य का एक उद्देश्य है।* £ इन दोनों उद्देश्यों को 
इस ढज्भ से कहा जा सकता है कि समाज श्रौर व्यक्तियों के लिए धरम, श्रथ, 
काम--इस त्रिवर्ग के उपभोग में तथा उसकी व्यवस्था में किसी प्रकार की 
कठिनाई न पड़े तथा किसी प्रकार की बाधा न आये, इसके लिए राज्य था ।** 
राज्य के इन्हीं उद्देश्यों के श्रनुसार राज्य के कार्य भी निश्चित किये गये थे । 
यदि दुसरे उद्देश्य का पहले विचार करें तो उसके अनुसार १--कार्य॑ है 
वर्णाश्रम-धर्मं के पालन की ओर ध्यान देना तथा देखना कि सब लोग स्वधर्म का 
पालन करें, क्योंकि यह स्वधर्म स्वर्ग और मोक्ष का देनेवाला है। इसी उद्देश्य के 
न्तगंत ( साथ-ही-साथ प्रथम उद्देश्य के भी अ्रन्तगंत) २--एक अन्य काये 
है, जिसका पीछे बहुत विस्तृत वर्णन किया गया है--अधमियों को दण्ड देना तथा 
धाप्िकों का संरक्षण करना । इसके अन्त्गंत ३२--यह भी कार्य है कि समाज- 
व्यवस्था के पृथक पृथक नियमों का राज्य पालन करवाये तथा जो उनका पालन 
न करें उन्हें राज्य दण्ड दे । इस उदृश्य के अन्तगत ४-कार्य है कि समाज- 
नियमों का उचित अथ करवा कर उनके अनुसार धर्म-निर्शंय करना तथा प्रायश्चित्त 
' का विधान बताना और यदि व्यक्ति प्रायश्चित्त न करे तो उसको दण्ड देना-। 
५- पाँचवाँ काम इस व्यवस्था के अन्तगंत है व्यवहार के नियमों के अनुसार 
न्याय करना । इस उद्देश्य के अ्रन्तगंत सबसे श्रन्तिम ६--कार्य है समाज के 
भाध्यात्मिक जीवन में सहायक होना जिसमें मन्दिरों का निर्माण, उत्सवों का 
पालन, देवपूजा तथा धामिक दृष्टि से काम में आनेवाली वस्तुश्रों से कर न लेना 
भी सम्मिलित हैं । ६ | 
राज्य के अन्य सब काय॑ प्रथम उहश्य के अ्रन्तगंत सम्मिलित किये जा सकते 
हैं । इसमें सबसे प्रथम कार्य है नगर और देश की रक्षा-व्यवस्था ।* ० इसका 
सबसे विस्तृत वर्णन कोटिल्य ने किया है। गुप्तचरों के द्वारा परदेशियों, दुष्टों 
तथा शत्रुओं का भी ज्ञान रहना उचित है। साथ-ही-साथ नगर की व्यवस्था में 
अस्नि-रक्षा, स्वच्छता, चोरी और व्यभिचार की रोकथाम का भी वर्णन है। 
बाहर से आनेवाले सभी व्यवितयों की सूचना भो नगर-अधिकारियों को होनी 
चाहिए। यदि कोई अत्यन्त व्यय करे, अनुचित कर्म करे श्रथवा यदि कोई. चिकित्सक 
किसी का गुप्त उपचार करे तो इसकी सूचना भी नगर-अ्रधिकारी को होनी 
चाहिए। अपराधों की सूचना न देनेवाले व्यक्तियों अथवा रक्षा न करनेवाले 
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रक्षकों को दण्ड देने का उल्लेख है । कौटिल्य ने इसके आगे अग्नि, बाढ़, व्याधि 
(संक्रामक रोग), दुर्भिक्ष, चूहे श्रोर हिंसक जत्तुश्ों से रक्षा के विविध उपाय बताये 
हैं तथा विष देनेवालों, चोर, व्यभिचारी; लुटेरे, हत्यारे, बलात्कार करनेवाले 
तथा अन्य अपराधियों से रक्षा कर उन्हें दण्ड देने का विधान बताया है।१९< 
मनुस्मृति में तथा शान्तिपवं में रक्षा की यह व्यवस्था अति संक्षेप में बतायी गयी 
है तथा शुक्रनीति और आपस्तम्ब में भी इस प्रकार की रक्षा का वर्णन है ।** 
रक्षा की उपरोक्त व्यवस्था में एक प्रमुख कार्य यह है कि राज्य द्वारा प्रजा की 
धन-सम्पत्ति की सुरक्षा भी होनी चाहिए। यदि ऐसी धारणा बनी कि व्यवित के 
पास जो कुछ है यह अरक्षित है श्रौर वह उसका उपभोग न कर सकेगा तो 
फिर धनोत्पयादन का सब भाव ही नष्ट हो जायेगा और समाज की भौतिक व 
आ्थिक उन्नति न हो सकेगी । राज्य की उत्पत्ति के बरान में धर्मग्रन्थों में बताया 
गया है कि भ्रराजक अवस्था में कोई यह नहीं कह सकेता कि यह वस्तु मेरी है 
झ्ौर राज्य के होने से व्यक्षित इस प्रकार की सुरक्षा अनुभव करता है। इसलिए 
यह कड़ा नियम है कि यदि राज्य द्वारा चोरी का पत्ातान लगाया जा सके तो 
चोरी गया हुआ (तथा लुटा हुआ) सब धन राज्य द्वारा वापिस होना चाहिए। 
परन्तु राज्य-अधिकारोी भी प्रजा को वस्तुओं की रक्षा में सतक॑ रहे, इसलिए यह 
भी कहा गया है कि राज्य वह घन सम्बन्बवित अधिकारियों से ले ले ।९० 
नाविक विभाग के अध्यक्ष को भी झआराज्ञा है कि यदि जी नोका तथा गप्ररक्षित 
नौका के कारण किसी की हानि हो जाये तो नोकाध्यक्ष उसे अपने पास से 
दे |)०+ समाज की चोरों और लुटेरों से सुरक्षा की इससे भ्रधिक अच्छी पद्धति 
नहीं रखी जा सकती । चोरों से समाज की रक्षा का उल्लेख बहुत विस्तार के 
साथ मनुस्मृति में किया गया है तथा कौदिलीय और शुक्रनीति में भी 
किया गया है ।०* इस आशिक रक्षा में चोरी के उपरोक्त विधान के भ्रतिरिक्त 
धनिकों की तथा व्यापारियों की अर्थात्‌ वैश्यों की रक्षा भी बतायी गयी है क्योंकि 
उन्हीं के ऊपर सम्पूर्ण समाज की समृद्धि निर्भर करती है ।१?३ शुक्र ने 
कारीगरों की तथा वस्तु निर्माण करनेवाले घातु-यन्त्रों की भी सुरक्षा का श्राग्रह 
किया है ।!?४ व्यापारियों की रक्षा के ही लिए यह नियम है कि राजा वस्तु का 
मूल्य, व्यय तथा मार्ग का कष्टआदि सब देख कर व्यापारियों पर कर लगाये ओर 
ऐसा न करे कि उससे व्यापारी नष्ट हो जाये ।१?५ व्यापारियों की ही रक्षा से 
सलग्त है मार्ग की रक्षा जिसमें जल-मागें की भी रक्षा का वर्णन है।"९५ 
मार्गों को रोक लेने तथा उन्हें खेती श्रादि के लिए नष्ट करने पर भी दण्ड 
का विवान है ।!** मार्गों पर सेतु बनाने का भी गझाग्रह है।*९< आधिक 
सुरक्षा के ग्तिरिक्त दसरी म हत्वपूण रक्षा है समाज की कण्ठकों से रक्षा [१०१९ 
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कृष्टकों के रूप में प्रमुख रीति से व्यापारी, कारीगर, प्रशासकीय कमंचारी, 
चोर, लुटेरे, व्यभिचारी एवं हत्यारे झ्रादि. गिने जाते हैं । इनके अतिरिक्त कोटिल्य 
ने इसमें अग्नि, बाढ़, व्याधि, दुर्भिक्ष आदि को भी सम्मिलित किया है। चोर, 
लुटेरों तथा व्याधि, दुर्भिक्ष आदि के रक्षा के विषय में तो पहले ही बता दिया गया 
है। व्यापारियों से प्रजा की रक्षा के लिए यह नियम बनाये गये हैं कि राज्य द्वारा 
तोल और नाप के साधनों पर मुहर लगनी चाहिए. तथा ऐसे मुहर लगे हुए बाट, 
गज आदि ही प्रयोग किये जाने चाहिए११० और इन साधनों की बीच-बीच में 
जाँच होती रहनी चाहिए, वस्तुओं में किसी प्रकार का मिश्रण न होना चाहिए) ११ 
तथा वस्तुओं के मूल्य सारी बातें देख कर राज्य को निश्चित कर देने 
चाहिए १६ ताकि व्यापारीगएण मनमाना मूल्य न ले सकें। इस पर भी यदि 
व्यापारी निश्चित मूल्य से श्रधिक लें श्र्थात्‌ मनमाना लाभ लें, तील में घट- 
बढ़ करें, घटिया माल को बढ़ियाँ बता कर शअ्रथवा नकली को असली बता 
कर बेचें, माल को बिकने से रोक़ कर बाद में बढ़े हुए मूल्य से बेचें, 
तौल में गढ़बड़ करें अथवा अधिक लाभ लें ओर मिलावट करें तो उन्हें दण्ड होना 
चाहिए ।११३ कारीगरों के द्वारा भी जो बेईमानी होती है उसे भी रोकने 
का आग्रह है!) ४ और कारीगरों की श्रेणी में कौटिल्य ने जुलाहा, धोबी, दर्जी 
धुनार, बुहार, वैद्य को सम्मिलित किया है। चरक तथा सुश्रुत ११० का भी 
कहना है कि राज्य को चाहिए कि वह अयोग्य वैद्यों को काम न करने दे | सुरा 
पीनेवाले तथा गशणिकाओं के ऊपर नियन्त्रण के भी नियम हैं जिससे वह दूसरों 
को कष्ट न दे सके |)! १६ सरकारी कमंचारियों के विषय में याज्ञवल्क्य तथा 
अग्निपुराण ११७ का कहना है कि प्रजा की रक्षा विशेष रूप से सरकारी 
कर्मचारियों से होनी चाहिए जिनके लिए उन्होंने 'कायस्थ” शब्द का प्रयोग किया 
है। मनु ने भी ऐसा ही श्राग्रह किया है ।११< शान्तिपव॑ में दृपित कमंचारियों से 
उत्पन्न होनेवाली हानि को बताने के लिए दो कथाएँ दी. गयी हैं जिनमें बत्ताया 
है कि यदि इन कमंचारियों के कोई दोप बताये, इनकी बेईमानी को रोकने का 
तथा इन पर नियन्त्रण रखने का प्रयत्न करे -तो ये उसे नष्ट करना चाहते 
हैं।' ! कर्मचारियों का सबसे प्रमुख दोप है रिश्वत *० जिससे वह प्रजा को 
पीड़ित करते हैं। इसलिए कौटिल्य ने इन सरकारी कर्मचारियों की गुप्तचरों 
द्वारा जाँच करने का ढद्ग बताया हैं जिससे यह पत्ता चले किये कमंचारी 
रिश्वत लेते हैं अथवा नहीं ।१*" बाद में कृण्टक्‌ू के रूप में अधिकारियों 
की वर्णन करते हुए१९६ इनके विभिन्न अपराधों का जैसे गबन, जनता 
की वस्तु हड़प लेना, बलपुर्वंक छीनना, स्त्रियों के साथ दुव्यंवहार का वरणंन 
किया है। इसी अध्याय में न्यायशील के रूप में कार्य करनेवाले लोगों की 
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गड़बड़ियाँ भी वतायी गयी हैं (१९३ कोटिल्य ने इस प्रकार का आग्रह किया 
है कि यदि लोग राजा को स्वयं नहीं देख पाते तो उसके निकटस्थ लोग ( राज्य 
अधिकारी ) प्रजा को कष्ट देते हैं ।१*४ रक्षा की ही दृष्टि से दीनों झ्ोर दुबंलों 
की रक्षा का आग्रह है।"*५ राज्य का यह भो एक कार्य बतलाया गया है 
कि वह बालकों, स्त्रियों तथा श्रन्य अनाथों के धन की रक्षा करे और जो इनके 
धन को छीने, उन्हें दण्ड दे |)१६ कौटिल्य ने) *७ घन के अत्तिरिक्त इन 
लोगों की स्वयं की रक्षा का भी आग्रह किया है। रक्षा का एक अन्य काये है 
न्याय जिसके द्वारा व्यक्तियों के पारस्परिक सद्धभ॒पं दूर होते हैं और उनकी 
अन्याय से तथा अन्य लोगों के आक्रमण से रक्षा होती है। साव॑जनिक जीवन 
की भी रक्षा का भाग्रह है और इस दृष्टि से कहा गया है कि राज्य को यह 
देखना चाहिए कि सब लोग समाज-हित की दृष्टि से कायें करें ओर जो समाज- 
विरोधी कार्य करें उन्हें दण्ड दिया जाये। कौटिलीय में यह नियम है कि पड़ोसी 
की आपत्ति आने पर सहायता न करनेवाले, वाँध श्रथवा पुल तोड़नेवाले, समाज- 
हित की कोई बात कहे तो उसे न माननेवाले, श्राग लगने पर न दोड़ने वाले, 
मार्गों को, सावंजनिक स्थानों को मलोत्सगं आदि के द्वारा मन्दा करनेवाले लोगों 
को१*< दण्ड दिया जाये तथा जो धन का अपव्यय करते हैं श्रथवा कज्जूस हैं 
उनका धन राजा छीन ले ।१** इसके अतिरिक्त सावंजनिक स्थान तथा 
देवालयों को नष्ट करने पर भी दण्ड बताया गया है और ऐसे चिकित्सकों पर 
भी दण्ड का श्राग्रह है जो गलत चिकित्सा करे। व्यभिचारी और चोर को न 
पकड़वानेवाले को दण्ड याज्ञवल्क्यस्मृति में भी चताया गया है | 3९ 

यह सब कार्य श्रान्तरिक सुरक्षा के हैं परन्तु श्रान्तरिक सुरक्षा के अतिरिक्त 
वाह्य आक्रमण से सुरक्षा का भी कार्य राज्य का है। भारतीय राज्य-व्यवस्था 
में इसे नकारात्मक रूप में वाह्म प्राक्रमण से सुरक्षा न कह कर छन्रु पर विजय 
पाने का कार्य कहा गया है" 3३१ और वह इसलिए कि उन्होंने राजा के सामने 
वीरता का, युद्ध में विजयी होने का तथा सावेभीम साम्राज्य का आदर्श उपस्थित 
किया है? ३६ यद्यपि राजा को क्रोध करना मना किया गया है परन्तु शत्रु के 
साथ तो क्रोध ही उचित बताया है ।033 

राज्य के इस काये को भारतीय राजनीति-प्रन्थों ने इतना महत्वपूर्ण समझा 
है श्रोर कहा है कि राज्य जो कर प्राप्त करता है वह प्रजा को रक्षा के बदले 
में हैं तथा यदि वह कर लेकर भी राजा रक्षा न करे तो वह चोर हैं।3४< 
इसके अतिरिक्त यह भी कहा है कि रक्षा करने पर राजा को प्रजा के पुण्य का 
अंश प्राप्त होता है तथा रक्षा न करने पर राजा प्रजा के पाप का भागी होता 
हैं ।।3० यहां जब रक्षा” बब्द का प्रयोग किया गया है तो उपरोक्त सभी श्र॒र्थों 
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में रक्षा करने का भ्राग्रह है। राज्य के रक्षा के काय॑ को यज्ञ भी बताया गया 
है! 35 जिसे जीवन-परय॑त्त करना चाहिए तथा यह भी कहा गया है कि रक्षा 
न करनेवाले राजा का नाश हो जाता है ।१३७ 

जेसा कि बताया गया है, रक्षण के काय॑ के ही साथ राज्य का उद्दे ब्य प्रजा- 
पालन का भी है। प्रजापालन करने के कारण राजा को प्रजा का पिता बताया गया 
है अर्थात्‌ उसे चिन्तापूवंक और कष्ट सह कर भी प्रजा का संवर्धन और पोषण 
कर प्रजा के दू:खों को इस प्रकार दूर करना चाहिए जिस प्रकार पिता पुत्रों के 
लिए करता है ।१३८ प्रजापालन के कार्यों में सबसे प्रथम है नगर-निर्माण का 
कार्य ।१३६९ कई स्थानों पर तो इसका संक्षेप में उल्लेख क्रिया ही गया है, 
विस्तार से भी नगर-निर्माण का वर्णान कई स्थानों पर बताया गया है जिसमें कि 
बाजार, विभिन्न जातियों के घर, राज्य-कार्यालय, सुरक्षा के साधन आ्रादि का 
उल्लेख है। नगर-निर्माण ही नहीं, बाजार, जलाशय, मार्ग, पुल श्रादि . के 
निर्माण का और वृक्षारोपण का अथवा इनके निर्माण में सहायता देने का भी 
काम राज्य का है ।!४? वारदपुराण में राज्य द्वारा जलाशय निर्माण करने 
की एक बहुत ही रुचिकर कथा दी गयी है" ४१ जिसमें बताया है कि एक 
राजा श्रपने मन्त्री के साथ मृगया के निमित्त गया । उसे एक स्थान पर बहुत 
प्यास लगी। मन्‍्त्री ने बहुत खोज के बाद पानी का एक गढ़ा हूँठ कर उसमें से 
राजा को पानी पिलाया | फिर मन्‍्त्री ने राजा की अनुमति लेकर उस स्थान 
| ऐके बड़ा पक्‍क्रा तालाब बनवाया, जिस पुण्य के कारण राजा तथा मन्त्री 
दोनों स्वर्ग गये। समाज की विभिन्न आपत्तियों से रक्षा के लिए ( जसे दुभिक्ष, 
ताह्मय झाक्रमण आदि के लिए ) अन्न तथा- श्रन्य वस्तुओं के संग्रह का 
भी कार्य राज्य का है।*४३ संग्रह के योग्य वस्तुओं में कौटिल्य ने धान्य, 
स्नेह ( तेल, घी श्रादि ), क्षार ( गुड़, राब श्रादि 0), लवण, शुक्त ( शहद, 
रस आदि ), शाक, कोयले, लकड़ी, पशु आदि बताये हैं तथा. शान्तिपवं में 
कास, लोहा, भूसी, कोयला, सींग, हड्डी, वीस, मज्जा, स्नेह, शुक्त, 
प्रोषधि, सन, राल, रस, धान्य, श्रायुध, बाण, चमड़ा, ताँत, बेंत, मज, रस्सी 
श्रोर जल का उल्लेख है। ऐसी ही सूचियाँ मनुस्मृति तथा शुक्रनीति की हैं। इस 
निर्माण-कार्य के अतिरिक्त समाज के पोषण का भी काय॑ है। कामन्दक का कहना 
है कि राजा को सबकी जीविका का विचार करना चाहिए। कौटिल्य ने कहा है 
कि राजा दुभिक्ष और व्याधि देश में न होने दे ओर शुक्र का कहना है कि धनहीन 
भ्रजा की राजा रक्षा करे। ज्ान्तिपवे में कहा है कि जिनका भीख माँगने का 
काय॑ नहीं है (ब्रह्मचारी, संन्यासी झादि छोड़ कर, वे यदि आपत्ति के समय यांचना 
करें तो भय अथवा दया से नहीं परत्यु धर्म: समक कर उन्हें अन्तर देना : चाहिए 
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और यदि देश की प्रजा भिक्षा माँगने लगती है तो राजा का नाश हो जाता 
है ।7४3 इस कारण यह श्राग्रह है कि राजा दुसरों के भोजन की चिन्ता किये 
बिना भोजन न करे अर्थात्‌ विभाग कर स्वयं भोजन करे) ४४ तथा सत्पुरुषों की 
आजीविका की राज्य व्यवस्था करे । राजा को विभिन्‍न देवताश्रों का जो 
अंश बताया गया है, उसमें भी इस बात का उल्लेख है तथा इसी दृष्टि से 
राजा की श्रग्ति और वरुण से तुलना भी की गयी है कि राजा अग्नि के 
समान योग्य वितरण करनेवाला तथा वरुण के समान अपने धन से समाज का 
पालन करनेवाला है। सभाज में लोग धन का ठीक ढज्ज से ही प्रयोग करें, यह 
देखना भी राज्य का काये है | इसलिए झसज्नों से धन छीन लेना चाहिए श्ौर 
वह धन सज्मनों को देवा चाहिए तथा जो कणञ्जूस हैं अथवा अपव्यय करते हैं 
उनका धन छीन लेना चाहिए १४५ राज्य को निदलों की सहायता करनी 
चाहिए इसलिए बालक, वृद्ध, रोगी, निधन अनाथ तथा स्तियों की सहायता करने 
का राजा से आग्रह है। सभाषवं में अन्घे, बहरे, लेंगड़े श्रादि लोगों का भी, राजा 
के द्वारा पिता के समान पालन करने का आग्रह किया गया हैं।!*९ कौटिल्य 
ने) ४४ धर्माधिकारियों से कहा है कि वे ऊपर बताये गये लोगों के पास जा कर 
उनके कार्यो की. देखभाल करें। इनमें से स्त्रियों के पोपण के लिए कौटिल्य ने 
व्यवस्था भी की है कि विधवा, अद्भहीन, कन्या, दासियों श्रादि को राज्य की 
ओर से कार्य दिया जाये और जो घर से बाहर नहीं निकल सकतीं उन्हें घर 
पर काम भिजवाया जाये ।१४< शिक्षा में सहायता करना भी राज्य का 
कृतंव्य है । गौतम ने कहा है कि वेदपाठी ब्राह्मण तथा ब्रह्मचारी की व्यवस्था राज्य 
करे; शुक्रनीति में कहा है कि राजा इस प्रकार कार्य करे जिससे विद्या और 
कला की उन्नति हो तथा राजा से विद्वानों का सत्कार करने का भी आग्रह 
है ।४* ब्राह्मणों को ( जिसके अन्तर्गत शुक्र ने तपस्वियों, श्रुतिस्मृति-विज्ञारद, 
पौराणिक, झाज्रों के ज्ञाता, ज्योतिपी, ऋत्विज, आ्रायु्वेद-ज्ञाता, कमकाण्ड के 
ज्ञाता, तन्त्रों के ज्ञाता तथा अन्य ग्रुणवान्‌ श्रेष्ठ, वुद्धिमानू, जितेन्द्रिय ब्राह्मणों 
को सम्मिलित किया है ) दान देने का जो आग्रह है वह भी एक प्रकार से शिक्षा 
की ही सहायता है | ब्राह्मणों के अतिरिक्त तपस्वियों के भी पोषण का कार्य राज्य 
का है जिसका उल्लेख शुक्रनीति, अग्निपुराण तथा श्ान्तिपवं में है, विशेषता 
द्ान्तियवं में इस वात को विद्येप आग्रह के साथ कहा गया है ।! ४? 
समाज-जीवन की सहायता का यह कार्य तव तक पूरा नहीं हो सकता जब्न 
तक कि आर्थिक जीवन की पूरां सुव्यवस्था न हो । इसलिए राज्य को समाज के 
जीवन में पूर्ण सहयोग करना ग्रावश्यक है। राज्य के चार कार्यो में इसका 
उल्लेख है कि रक्षित किये हुए राज्प की वार्ता ( व्यापार श्रादि के ) द्वारा 
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राजा उनन्‍तति करे ।१०१ वार्ता का महत्व नीतिशासत्र के सभी भ्रन्‍्धों में वर्णित 
है । कौटिल्य ने इसे उपकारी विद्या बताया है।** तथा कहा है कि इसके 
झाधार पर कोश और दण्ड ( सेना ) निभर होने के कारण इससे अपने राज्य 
को तथा परराज्यों को वश में रखा जा सकता है। घुक्र तथा कामन्दक का 
कहना है? *5 कि जो राजा वार्ता के आधार पर सम्पन्त है, उसे वृत्ति का 
( साधन का ) भय चहीं होता । शात्तिपवं में भी राजा को वार्ता की उन्‍नति का 
आदेश देते हुए कहा है कि यदि इसके ऊपर सद्डूट पड़ता है तो राजा की निन्‍्दा 
होती है ।१०४ वार्ता के अन्तर्गत कृषि, वारिज्य तथा पशुपालन आता है। 
पशुओ्नों के लिए राज्य द्वारा चारागाह की व्यवस्था होनी चाहिए ।१०“ पश्चु-रक्षा 
के विविध नियम भी व्यवहार के 'स्वामिपाल'-प्रंश में बताये गये हैँ ।०६४ कृषि 
के विषय में सिचाई की दृष्टि से जलाशय बनवाने का उल्लेख तो ऊपर ही किया 
गया है किन्तु सभापव में कृषि के लिए सिंचाई के साधव बनवाने का स्पष्ट 
उल्लेख है जहाँ कहा गया है कि “राजा को देश के विभिन्‍न मार्गों में जल से भरे 
तालाब बनवाने चाहिए और यह देखना चाहिए कि कृषि केवल देव पर ही 
निर्भर न रहे ।?१५७ सिंचाई के अ्रतिरिक्त भी कृषि की उन्नति कराने का आग्रह 
किया गया है ।"*+* शुक्रनीति में -तथा मनुस्मृति में१*०* खेती की रक्षा का 
आग्रह है और पजुओ्रों से खेती की रक्षा के नियम बताये गये हैं ।।६० यह भी नियम 
हैं कि यदि कोई खेती न करे तो राज्य उसकी भूमि शभ्रन्य को छीन कर दे दे 
अथवा हर्जाना ले ले, कृषकों की धान्य, पद्यु, धन से सहायता करे)६" और राजा 
किसानों पर कर आदि का अ्रधिक बोका न ढाले तथा खेती की चोर, हिंसक 
जन्तु, व्याधि, पशुओं से रक्षा करे ।।६* जो समय पर बीज न बोये उसे दण्ड 
दिया जाये। व्यापार के सम्बन्ध में पहले ही बता दिया गया है कि 
व्यापारियों की रक्षा तथा व्यापारियों से रक्षा करने का राज्य से आग्रह है। 
व्यापारियों की रक्षा के अश्रतिरिक्त व्यापार की वृद्धि के लिए व्यापारियों की 
सहायता का भी राज्य से श्ाग्रह है १९३ वस्तुओं के प्रायात-निर्यात पर 
राज्य द्वारा आवश्यकतानुसार नियन्च्रण लगाने का नियम है और कौटित्य 
ने शस्त्र, वर्मे, कवच, लौह, रथ, रत्त, धात्य, पश्ु आदि को ऐसी बस्तुशों की 
सूची में रखा है। कौटिल्य ओर मनु ने यह भी कहा है कि यदि कोई व्यक्ति 
मना को हुई वस्तु का निर्यात करे तो उसका सब माल छीन लिया जाये ।१६ ६ 
शुक्र का भी कहना है कि कुछ विशेष वस्तुओं का विक्रय राज्य की आज्ञा के 
बिना नहीं होना चाहिए यथा पश्मु, मनुष्य, घन, विष और मादक द्रव्य |१६५ 
खान की व्यवस्था करना भी राज्य का काय॑ है, क्योंकि उस पर राज्य का ही 
अधिकार है |१६६ परन्तु राज्य द्वारा खानों के स्वयं सश्बालन का उल्लेख नहीं 
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है अपितु यही बताया गया है कि राज्य उनके सब्चालन का कार्य दूसरों को 
दे कर उसमें से कुछ भाग ले ले ।१६७ इसलिए यह भी कहा है कि यदि बिना 
आज्ञा कोई खान में से द्रव्य ले तो राज्य द्वारा उसे दण्ड दिया जाये ।११४ 
खानों के अतिरिक्त वनों की भी राज्य द्वारा व्यवस्था का कौटिल्य ने उल्लेख 
किया है* 5९ तथा यह कहा है कि खेती के अ्रयोग्य भूमि में वन छोड़ दिया 
जाये जिसमें वृक्ष ओर पश्चु रहें, मृगया की व्यवस्था हो, हाथी रह सकें 
तथा यज्ञ करनेवाले और तपस्वियों के लिए तपोवन हों ।त०० आधिक व्यवस्था 
के नियमन के लिए ऋण लेने, गिरवी अथवा धरोहर रखने, साझेदारी में 
व्यापार करने तथा वेतन लेने-देने पर भी राज्य का इस प्रकार नियन्त्रण बताया 
है जिसमें कोई गड़बड़ी न करे १९ ! समाज की आशथिक व्यवस्था का जो सबसे 
अन्तिम काये राज्य के पास है, वह है सिक्के बनाने का । कौटिल्य ने नियम 
बताया हैं कि “लक्षणाध्यक्ष ( सिक्‍्क्रे बनवानेवाला अधिकारी ) चार माश्ा 
ताँवा, एक माशा तीक्ष्ण त्रपु, सीसा अथवा अज्षन और शेष चाँदी मिला 
कर परण बनवाये, तथा अधंपणा, चौथाई पण और १|८ परण भी बनवाये । 
छोटे व्यवहार के लिए ताँबे के मापक, अ्र्धभाषक्, कॉकणी और अध॑काँकड़ी 
बनवाये । वह इन पणणों को व्यवहार में डलवां दे श्रथवा कोश में भेज दे। 
सौ परण पर आठ पर रुपिक, सौ पर पाँच व्याजी तथा सौ पर आराठ पारीक्षिक 
राज्य को मिलनेवाले भाग हैं । आगे यह कहा है कि जो चलने योग्य परों को 
न चलने दे तथा न चलनेवालों (जाली) को चलाये, उन पर १२ पण दण्ड 
हो अथवा यदि कोई जाली सिक्के बनाये, चलाये अथवा सरकारी कोश्ष में दे 
उसे वव-दण्ड दिया जाये ।””१७०* मुद्रा को बताने का यह नियम शुक्रनीति में 
भी है ।!५३ 

राज्य के इन सभी कार्यों को संक्षेप में राज्य-व्यवस्था का वर्णान करनेवाले 
ग्रन्थों ने इस ढड़ से कहा है कि “जो प्राप्त नहीं है उसकी राजा इच्छा करे 
(विजय), जो प्राप्त है उसकी प्रयत्नपुवंक रक्षा करे (संरक्षण), जो है उसकी 
वृद्धि करे (आथिक जीवन की उन्नति के कायं) और जो बढ़ा हुआ है उसे योग्य 
पात्रों में वितरण करे (प्रजापालन के कार्य / ।7१७४ इस व्यवस्था के अन्दर राज्य 
के समस्त काय॑ झा जाते हैं। संक्षेप में ऐसा कहा जा सकता है कि समाज 
की आध्यात्मिक ओर भोतिक उन्नति में सहायता देना तथा यह उन्नति ठोक 
प्रकार से हो, इसकी चिन्ता करना तथा इसके लिए प्रयत्त करना राज्य का काये 
बताया गया है। पृथ की कथा जो विभिन्न स्थानों पर दी हुई है,।४५ उससे 
भी यही बात निप्पन्न होती है । उसमें यही बताया है कि आध्यात्मिक उन्नति 
के और आध्यात्मिक उन्नति करनेवाली समाज-व्यवस्था की स्थापना के लिए 
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ही वेन को मार कर पृथु को ऋषियों ने उत्पत्त किया। इसके साथ-ही-साथ 
यह भी बताया है कि पृथु ने पृथिवी को गौ बता कर उसके अन्दर से अन्त श्रादि 
सत्र भोग्य पदार्थ भी प्राप्त किये तथा भोतिक दृष्टि से भी प्रजा को सुखी किया । 
इस प्रकार पृथु के श्रेष्ठ राज्य में समाज की प्राध्यात्मिक और भौतिक उन्नति 
होने का वर्णन है। राज्य के इस आध्यात्मिक और भोतिक स्वरूप को शान्ति- 
पर्व में भी स्पष्ट किया है कि “क्षि, गोरक्षा (पशुवालन) और वारिज्य--.यह इस 
लोक के जीवन के लिए है तथा त्रयी विद्या जो मनुष्यों को सुख देती है, परलोक 
के लिए हैं । इनके ठीक व्यवहार में जो इ०्ट बाधा डालें वे दस्यु हैं और उनके 
नाश के लिए ब्रह्मा ने क्षत्रिय ( राज्य) को उत्पस्त किया है।” अग्निपुराण में 
श्रेष्ठ राज्य (राम-राज्य) के वन सें बताया है कि ऐसे राज्य में समस्त 
संसार धर्मपूरं रहता है तथा पृथिवी अ्रन्न से भरी रहती है भौर राजा दुप्ट- 
निग्नहण कर धर्म और काम की उन्नति करता हैं। कौटिल्य ने भ्री जहां राजा 
के कार्य का वन किया है वहां बताया है" ०६ कि अनुशासन से लोगों को 
प्वधर्य में स्थापित करने का तथा अर्थ-उत्पादन से लोगों की वृत्ति की व्यवस्था 
करने का कार्य राजा का है। ऊपर के राज्य के फाय के वर्णन से श्री यह 
स्पष्ट है कि समाज की आध्यात्मिक तथा भोतिक उन्नति में सहायता देनेवाले 
सब कार्य राज्य के पास थे । क्‍ 
राज्य के जो काये ऊपर बताये गये है उनमें ऐसे सब काये तो सम्मिलित 
हैं ही जिन्हें वर्तमानकाल में राज्य के लिए अनिवाय॑ बताया जाता है (वाह्य 
पुरक्षा, आन्तरिक व्यवस्था, न्याय. आदि) परत्तु व्तेमानकाल में बहुत से 
वैकल्पिक कहे जानेवाले कार्य भी सम्मिलित हैं | इतने कार्य होने के परचात्‌ भी 
समाजवादी अथवा साम्यवादी टष्टिकोश से राज्य के पास जितने कार्य होने. 
चाहिए उतना विस्तृत कार्यक्षेत्र भारतीय, नियाम्रकों ने राज्य का- नहीं रखा 
था। फिर भी भारतीय विचारकों ने राज्य के काय॑ में अनिवायी और 
वैकल्पिकः ऐसा कोई भेद नहीं माना क्योंकि उनके अनुसार तो उनके द्वारा 
बताये गये सभी कार्य उनकी निर्मित समाज-व्यवस्था की. हृष्टि से राज्य के 
लिए अनिवाय ही थे तथा उनके अग्ुदार राज्य के पास इससे अधिक कोई 
काम होना भी उचित नहीं था। यद्यपि राज्य के पास बहुत व्यापक 
कयक्षेत् आ परच्तु, फ़िर भी, जैसा बताया गया है, ऐसे बहुत-से महत्वपूर्ण 
काय थे जो राज्य, के पास नहीं थे। समाज-व्यवस्था के नियम - (कानून) 
बनाने का अधिकार राज्य को , नहीं था जैसा: कि वर्तमानकाल के राज्यों 
के पास दिखायी देता है, बययोंकि पृ्व॑-निर्मित समाज-व्यवस्था थी ही और. राजा 
ज्वय उसका एक अ्द्ध-मात्र था तथा उसके आधीन था | क्षिक्षा ८) >......_ 
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करने का भी काय॑ँ अथवा उत्त पर नियन्त्रण करने का अधिकार राज्य के 
पास नहीं था क्योंकि उसका पूरा अधिकार ब्राह्मणों के हाथ में था जिनको 
राजा के ऊपर श्रेष्ठ स्थान दिया गया था।"४७ इसके अतिरिक्त राज्य को 
धन के उत्पादन और वितरण का भी कार्य नहों था अपितु इतना ही 
कार्य था कि राज्य इस बात का ध्यान रखे कि समाज का उत्पादन 
आर वितरण ठीक प्रकार से हो। वितरण की दृष्टि से इतना अवश्य कहा 
गया है कि राज्य असज्जनों से धन ले कर सज्जनों को दे ।१४८ कौटिल्य 
ने कहा है)? ९ कि “राज्य का अधिकारी मूलहर, तादात्विक भ्रौर कदय्य॑ 
को नियन्त्रण में रखे। जो पिता-पितामह के धन का अ्रपव्यय करता है 
है मूलहर है, जो व्यक्ति जो कुछ पैदा करता है उसे स्वयं ही खा लेता 
है, वह तादातल्विक है ओर जो भ्रृत्यों को तथा स्वयं को पीड़ा दे कर धन- 
संग्रह करता है, वह कंदय्य ( कजञ्जूस ) है। इसलिए इनसे इनका धन ले लेना 
चाहिए ।” परन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि राज्य उत्पादन और वितरण का 
कार्य अपने हाथ में ले ले वर्योकि यह तो उस विद्येष-स्थिति के लिए ही व्यवस्था 
हैं जव कि लोग घन के ठीक उपभोग में बाधा डालत्ते हें। यद्यपि खानों पर 
राज्य का अधिकार है फिर भी उनके उत्पादन का कार्य व्यक्तियों को ही 
सौंपने का वर्णांन प्राया है। यही वनों के सम्बन्ध में भी है । फिर, कृषि श्रथवा 
धन्य वस्तुओं का उत्पादन अथवा व्यापार का कार्य राज्य के पास होने कातो 
कोई प्रइन ही नहीं उठता । इसके श्रतिरिक्त समाज के व्यक्तिगत और सामाजिक 
जीवन में हस्तक्षेप करने का.राज्य को कोई अधिकार नहीं दिया गया जब 
तक कि उसके कारण समाज-जीवन में कोई कष्ट अ्रथवा बाधा अथवा 
अ्रव्यवस्था न उत्तन्त होती हो भथवा जब तक उसके द्वारा समाज के नियमों का, 
जो जहाँ प्रवलित हैं, चाहे वह स्थानीय प्रयाएँ हों, चाहे वह धर्मंश्ास्रों द्वारा 
प्रतिपादित व्यवस्था हो, भद्भ न होता हो । 
राज्य के ऊपरोक्त कार्यो का विदलेपण करने पर नतो उन्हें व्यक्तिवादी 
ही कहा जा सकता है और न समाजवादी ही । यद्यपि व्यक्ति को अपना जीवन 
और व्यवसाय अपनी इच्छानूसार चलाने की पूरी स्वतन्त्रता दी गयी थी और 
साधारणतया राज्य को स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप करने का कोई अधिकार नहीं था 
जैसा कि व्यक्तिवादी सिद्धान्त के अन्तगंत मान्य है, परन्तु समाजवादी सिद्धान्तों के 
अनुसार व्यक्तिगत कर्मो पर इतना नियन्त्रण अ्रवश्य रखा गया जिस नियन्त्रण 
के द्वारा समाज को होनेवाली तनिक-सी हानि.भी रोकी जा सके ( देखिए, खेती 
न करने पर दण्ड )। व्यक्तिवादी सिद्धान्तों के अनुकूल राज्य के पास वाह्म 
ग्राक्रमणण से रक्षा का, अन्दर के चोर-लुटेरों, आदि से रक्षा का तथा न्याय का 
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काय तो दिया ही गया था, परन्तु समाजवादी सिद्धान्त के श्रनुकूल समाज- 
व्यवस्था के नियमों को पालन कराने का, नगरों, बाजारों के निर्माण का, 
समाज-हित के लिए आवश्यक वस्तुओ्रों के संग्रह का, सार्वजनिक तथा सामाजिक 
जीवन की सुरक्षा का, सब लोगों की ठीक से श्राजीविका की व्यवस्था करने का 
तथा दुबलों के पोषण का कार्य भी राज्य के पास था। आर्थिक जीवन की दृष्टि से 
भी व्यापार के ऊपर पूर्ण नियन्त्रण रखने का भी, जिसमें श्रायात-निर्यात, वस्तुओं 
का मुल्य-निर्धारण तथा तौल-बाँट के माप निश्चित करना श्रादि भी सम्मिलित हैं, 
खानों, वनों की व्यवस्था करने का तथा पशुपालन झौर रक्षण का कार्य भी 
राज्य को दिया गया था । परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना ग़लत होगा कि 
भारतीय व्यवस्था में राज्य को समाजवादी स्वरूप दिया गया था। इसके 
विपरीत अर्थ के उत्पादन और वितरण का, समाज की व्यवस्था करने का 
तथा सांस्कृतिक, आध्यात्मिक, व्यक्तिगत भर सामाजिक जीवन पर नियन्त्रण 
करने का काये राज्य के पास नहीं था। संक्षेप में यह कहा जा सकता है कि 
यद्यपि समाज-जीवन और समाज-व्यवस्था के ( जिसमें आध्यात्मिक, सांस्कृतिक 
और श्राथिक जीवन भी सम्मिलित हैं ) संरक्षण का और उस समाज-जीवन में 
सहायता देने का कार्य तो राज्य के पास अ्रवश्य था, परन्तु उस व्यवस्था को 
स्वयं निर्माण करने का अथवा उस सम्पूर्ण व्यवस्था को अपने हाथ में ले कर 
चलाने का कार्य राज्य के पास नहीं था। व्यवस्था बनी हुई थी, उसमें राज्य 
को हस्तक्षेप करने का कोई अधिकार नहीं था। उस व्यवस्था में कहीं त्रुटि, 
बाधा अथवा कठिनाई ने आये, इतना-मात्र देखना राज्य का कायें था| अतः 
भारतीय व्यवस्था के अन्तर्गत राज्य के कार्य व्यक्तिवादी कार्यों की सीमा से बहुत 
आगे बढ़े हुए थे (जितना जन-कल्याण के लिए आवश्यक था) परन्तु समाजवादी 
कार्यो. की तुलना में बहुत कम थे । अतः यही कहना उपयुक्त है कि भारतीय 
विचारकों ने समाज-हित का ध्यान रख कर राज्य के लिए जितने कार्य उचित 
और आवश्यक समझे वे उसे सौंपे । 

राज्य के इन कार्यो के आधार पर व्यक्ति और राज्य का भारतीय समाज- 
व्यवस्था के अन्तगंत क्या सम्बन्ध था, यह भी समझा जा सकता है.। व्यक्ति को 
अपना आध्यात्मिक जीवन व्यतीत करने की श्र्थात्‌ पूजा करने की पूर्ण स्वतन्त्रता 
थी, उसमें राज्य का कोई हस्तक्षेप नहीं था। इसी. प्रकार व्यक्ति को अपना 
निर्धारित व्यवसाय करने की पुरी स्वतन्त्रता थी जब तक वह समाज-विरोधी कृत्य 
न करे। व्यक्ति को अपनी जाति की अथवा प्रदेश की प्रथाएँ मानने: का तथा 
उनके भ्रनुसार चलने का पूरा श्रधिकार था ग्रर्थात्‌ उसे यह अधिकार था कि वह 
यह निर्धारित कर ले क्रि वह किन समाज-नियमों के आधार पर जीवन व्यतीत: 

श्प 


२३७ समाज और राज्य : भारतीय विचार 


करना चाहता है, यद्यपि यह आवश्यक था कि वह जिन समाज-नियमों को पालन 
करेगा अ्रयवा स्वीकार करेगा उनके बन्धन के श्रन्दर फिर उसे रहना ही पड़ेगा-- 
उससे वह मुक्त नहीं हो सकता । व्यक्ति को सद्भूटन निर्माण करने की भी भारतीय 
विचार में पूरी स्वतन्त्रता थी श्रेणी, पूण, गण, सद्भ, त्रात तथा पाखण्डी समुदायों 
का उल्लेख १० स्थान-स्थान पर आता है और पारिनि ने इनका अथं भी स्पष्ट 
किया है ।१८१ कोटिल्य ने यह भी कहा है कि सदुह इय रखनेवाले समुदायों को 
छोड़ कर पअ्न्य समुदायों को राज्य में नहीं रहने देता चाहिए,)<* जिसका अ्रंथ॑ 
स्पष्ट है कि यदि कोई समुदाय दृषित काय के लिए नहीं है तो ऐसे समुदाय के 
वनने की तथा काय॑ करने की पुरी स्वतन्त्रता मान्य है। सद्धटन निर्माण करने के 
अतिरिक्त शिक्षा के ऊपर भी राज्य का नियन्त्रण नहीं था। इसका श्र है कि 
व्यक्ति को अपना निजी विचार अथवा मत निर्माण करने की तथा उसे व्यक्त 
करने की भी पुर्णा स्वतन्त्रता थी । व्यक्ति को व्यक्तिगत सम्पत्ति रखने का तथा 
उसके उपयोग का पूर्ण अधिकार था । राजा को यह आदेश था कि वह अन्‍्याय- 
पूर्ण धन का अ्र्जत न करे और ऐसा न करे जिससे प्रजा को पीड़ा का अतुभव 
हो | मनुस्मृति में कहा है कि “क्षीण होने पर भी जो लेने योग्य नहीं है (जो 
अनीतिपूरां है। उसे राजा न ले” और यह भी कहा है कि राजा कर ठीक प्रकार 
से ले ।१८३ यह बात सभी ग्रन्थों में कहीं गयी है ।'“४ इसके अतिरिक्त करों 
की संख्या श्र मात्रा निश्चित कर दी गयी है और यह कहा गया है कि आपत्ति- 
काल छोड़ कर अन्य समय में इसके श्रतिरिक्त प्रजा से धत न लेना चाहिए॥१६५ 
अ्रत: सव प्रकार से ध्यान रखा गया है कि व्यक्ति की सम्पत्ति राज्य के 
अत्याचार से सुरक्षित रहे जब तक कि व्यक्ति स्वयं ही श्रसामाजिक व्यवहार न 
करने लगे । अतः राज्य के साथ व्यवहार में व्यक्ति को बहुत प्रकार की स्वतन्त्रताएँ 
थीं। व्यक्ति के ऊपर मूलत: तो समाज का और समाज-व्यवस्था का नियन्त्रण 
था । फिर भी, क्योंकि राज्य समाज की सुस्थिति में सहायक था इसलिए राज्य 
को दृष्टि से यह भी झ्रावश्यक माना गया था कि व्यक्ति राज्य की आज्ञा का पालन 
करे । मनुस्मृति में कहा है कि)*६ “राजा वालक हो तो भी उसकी अवमानना 
मनुप्य को नहीं करनी चाहिए क्योंकि वह नरहूप में एक महान्‌ देवता ही है ॥ 
अग्नि तो, अपने समीप अनुचित रोति से आनेवाले एक अकेले व्यक्ति को ही 
जलाती है परन्तु राजा की कोपाग्नि कुल को धन और पश्चु सहित नष्ट कर देती 
हैं । कार्य को देख कर तथा शक्ति, देश और काल का विचार कर धर्म की सिद्धि 
के लिए राजा संसार में विभिन्न रूप घारण करता है (कभी उग्र, कभी मृदु)। 
जिसकी प्रसन्नता में लक्ष्मी, पराक्रम में विजय और क्रोध में मृत्यु है वह स्वत्तेज- 
पूर्ण है। उससे जो अज्ञानवश दे प करता है वह निश्चित नष्ट हो जाता है क्‍योंकि 
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उसके शीघ्र विनाश के लिए राजा अपना मन लगाता है। इसलिए सजनों के 
संरक्षण तथा दुष्टों के विनाश के लिए जो नियम राजा लागू करे उनका उल्लद्डूत 
तहीं करना चाहिए ।” मनुस्मृति के इस उद्धरण से यह स्पष्ट है कि व्यक्तियों को 
राज्य की अ्रवज्ञा नहीं करनी चाहिए तथा राज्य के प्रति हं घ नहीं रखना चाहिए 
क्योंकि राज्य धर्म की सिद्धि के लिए तथा शिष्टों के संरक्षण और दुष्ठों के विनाश 
के लिए है। और इसीलिए राज्य के पास शक्ति भी है जिसके आधार पर 
विरोधियों को सम्पूर्ण रीति से नष्ट करने का उसके पास सामथ्य॑ है | इसी' 
आधार पर राजा को देवता भी माना गया है ।१८४७ कौटिल्य ने भी बिलकुल 
यही कहा है कि राजा प्रजा का योगक्षेम वाहन करने के कारण तथा रक्षा करने 
के कारण देवतुल्य है, अतः उसकी अ्रवमानना नहीं करनी चाहिए ।१“< उपरोक्त 
विवेचन से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि भारतीय विचार के अनुसार व्यक्ति के 
राज्य के प्रति कतंव्य का श्राधार क्या है। संक्षेप में व्यक्ति को राज्य के प्रति 
अपने क॒तंव्य का पालन इसलिए करना चाहिए कि-- (१) राज्य व्यक्ति के जीवन, 
धन, सुखोपभोग तथा मर्यादा का संरक्षण करता है, (२) राज्य व्यक्ति को कष्ट 
देनेवाले सभी लोगों को (कण्टकों श्रथवा दुष्टों को) मर्यादा में रखता है, (३) राज्य 
प्रजा की आध्यात्मिक और भौतिक उन्नति में सहायक होता है, (४) राज्य के पास 
शक्ति है जिसके श्राधार पर वह अपनी आज्ञा पालन करा सकता है। 

व्यक्ति के' अतिरिक्त यदि हम समूहों और राज्य के सम्बन्ध का विचार 
करें तो जैसा बताया गया है, समूहों के निर्माण होने की तथा उनके 
कार्य करने की पूण् स्वतन्त्रता थी। आगे के समूहों के सम्बन्ध के वरणुन 
से भी यही सिद्ध होगा । यह समूह अपनी व्यवस्था के तथा पारस्परिक 
कार्य करने के नियम बना सकते थे जिन्हें समय” अथवा 'संविदृश कहा गया 
है ।।“* राज्य का इत समहों के सम्बन्ध में यह कर्तव्य था कि वह इन 
समुह्दों के संविधान का, समुहों के सदस्यों से पालन कराये श्लौर जो इन 
समूहों के नियमों को भद्छू करे उन्हें दण्ड दे। मनु ने कहा है कि)*० “जो 
व्यक्ति प्रतिज्ञापुवंक ग्राम और देश के समूहों के समय के श्रन्दर सम्मिलित 
होता है वह यदि लोभ से उसे छोड़ दे तो उसे राज्य से निकाल दिया जाये 
अथवा इस समय के भज्भ करनेवाले व्यक्ति को उसके इस काय॑ँ से रोक कर 
उसे चार सुवर्ण, छः निष्क अथवा सौ रजत का दण्ड विया जाये |” याज्ञवल्क्य 
ने इस विषय में अधिक विस्तार के साथ नियम दिये हैं ।१९१ इन “धमयों? 
अर्थात्‌ संविधानों के लिए यह आवश्यक , था कि वह उस्त संस्था में भाग 
लैनेवाले सदस्थों के धर्म (सामाजिक ओर व्यक्तिगत जीवन के नियमों) के 
परोध में न हों चाहे वह घर्मशास्रों द्वारा प्रतिपादित धर्म हो अयवा वह प्रथाओं 


कु 
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पर पब्राधारित धर्म हों। इन संस्थाञ्रों की कायंसमिति का भी निर्माण करने 
का उल्लेख है जिसके सदस्य घर्म के ज्ञाता, सच्चरित्र तथा लोभविहीन 
होने चाहिए ताकि उस संस्था के कार्य, धर्म के विपरीत हो ही न सके 
और संस्था सदुमार्गों पर सब्चालित हो तथा उसको कोई हानि न पहुँचे ॥ 
किसी भी प्रकार का सच्भडूठन क्‍यों न हो परन्तु राज्य के लिए यह आवश्यक 
था कि वह उनके सदस्यों के साथ सम्मान के साथ व्यवहार करे, जो धन 
उनके निमित्त प्राप्त हो वह धन उन्हें दे तथा उन (समुहों) के धन की रक्षा 
करे । पाखण्डियों के (वेद-विरोधी लोगों के) समूहों को तथा उनके नियमों 
को भी मान्यता देना राज्य के लिए आवश्यक बताया है तथा उन पाखण्डो 
समहों की रक्षा का आग्रह है। इससे स्पष्ट है कि सभी प्रकार के धामिक, 
सनिक (गण), आशिक (श्रेणी, पूग) तथा सांस्कृतिक समूहों (निगम) को 
राज्य को मान्यता देना आवश्यक था। समूहों को मान्यता देने का यह नियम 
समाज-व्यवस्था श्रर्थात्‌ धर्म का एक नियम था और इस कारण राज्य के 
अधिकार से यह बाहर था कि वह इस नियम का उल्लद्भुन कर किसी भी 
सद्भूटन को दवाये। हस प्रकार प्रत्येक समूह राज्य में स्वतन्त्र रीति से 
अपने निजी सद्धूटन और उसके नियम बनाने को स्वतन्त्र था (यदि वह नियम 
धर्मविरोधी न हो) और राज्य को उस समूह के सद्धूटन, कायेँ तथा नियमों 
में तव तक हस्तक्षेप करने का अधिकार नहीं था जब तक कि वह सद्भटन समाज- 
व्यवस्था विरोधी न हो। परन्तु यदि वह सद्भुटन समाज-विरोधी हो अथवा समाज- 
विरोधी कार्य करे तो राज्य को भी यह अधिकार था कि वह उन्हें समाप्त कर 
दे ।१९९ केवल इतना ही नियम नहीं था कि राज्य इन समूहों को मान्यता 
दे, वल्कि इन समूहों को, यदि राज्य चाहे इतना भी अधिकार दे सकता था 
कि ये अपने पारस्परिक संघर्पों को स्वयं निपटा दे ।१$३ शुक्र ने तो कहा 
है कि किसान, कारीगर, व्याज लेनेवाले, नतेंक, व्यापारी अपने नियमों के अनुसार 
ही निर्णय करें । ओर वक्योंकि श्रत्य इनका निर्णय नहीं कर सकते, अतः इनका 
निर्णाय स्वयं इन्हीं से कराया जाये और यदि राजा को निणाय करना पढ़े 
तो वह इन लोगों को साथ ले कर निरणय करे | 5४ 
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बासन-पद्धति (67फ ० (७०ए८7शछ८॥५ )-सम्बन्धी विविध 
सिद्धान्तों का पिछले अध्याय में विवेचन करने के पश्चात्‌ इस अध्याय में राज्य- 
व्यवस्था --कार्यपालिका, विधायक कायें, व्यायपालिका-- का वर्णोन किया जायेगा, 
जिसे भारतीय सामाजिक और राजनैतिक विचारकों ने श्रेष्ठ समझा । इसमें सबसे 
पहली विचारणीय बात यह है कि उन्होंने कोन-सी राज्य-पद्धति श्रेष्ठ समभी ? 
सभी भारतीय ग्रन्थों में जिस राज्य-पद्धति का वर्णन मिलता है, वह राजतन्त्र है । 
अन्य राजनीतिक पद्धतियों का धर्मग्रन्यों और अरथंशास्रों में एक दो स्थानों-के 
अतिरिक्त लगभग कोई उल्लेख नहीं मिलता । यह स्वाभाविक भी है। अंन्तिम 
रूप में एक व्यक्ति द्वारा नियन्त्रित और सञ्चालित शासन सबसे अभ्रधिक सुयोजित, 
दक्ष (८१706790) और एकात्मतापुर्ण होने के कारण, भारतीय विचारकों ने 
केवल वेसी ही शासन-पद्धति का प्रतिपादन और वर्णान किया है। यद्यपि यह 
कारण प्रच्छुन्न रूप से भारतीय राज्य-व्यवस्था का वर्णान करनेवाले प्रत्येक ग्रन्थ 
के वर्णन में प्रारम्भ से अन्त तक सर्वत्र उपस्थित दिखायी देता है, फिर भी 
राजतन्त्र को महत्व ओर प्रधानता देने का केवल यही एक कारण नहीं है। 
भारतीय दाशनिक विचारों पर आधारित समाजशास्र के भारतीय सिद्धान्तों के 
अनुसार भी जनतन्त्र एक श्रेंष्ठ राज्य-पद्धति नहीं है। भारतीय शास्त्रों में 
अधिका रभेद का सिद्धान्त प्रमुख रीति से मान्य है शौर भारतीय समाज- 
व्यवस्था उसी भ्रधिकार-भेद के सिद्धान्त पर आधारित है। इस सिद्धान्त के 
अनुसार ऐसा माना गया है कि समाज के सभी व्यवित एक ही स्तर के नहीं होते, 
अपितु गुणों की दृष्टि से उनमें (सतोगुणी, रजोगुणी, तमोगुणी) भेद होते हैं और 
इसलिए प्रत्येक का स्थाव उसके गुणों पर अर्थात्‌ उसकी आध्यात्मिक श्रौर 
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चारित्रिक उन्नति के स्तर पर निर्भर करता है। इसी सिद्धान्त को मान कर 
राज्य का काम रजोगुणी क्षत्रिय को सौंपा गया है--उन लोगों को जो वीर हैं 
क्रोधी हैं तथा धर्मरक्षण की भावना से परिपूर्ण हैं ।" रज और तम के मिश्नरा 
वैश्य को अथवा तमोगुणी क्षुद्र को, यहाँ तक कि सतोग्रुणी ब्राह्मण को भी राज्य 
के कार्य के अयोग्य समझा गया है श्रौर इन तीन वर्गों (वर्णों) को इनके ग्रुण 
और योग्यता के श्राधार पर अन्य काम सौंपे गये हैं। अतः समाज के सभी 
व्यक्तियों को --चाहे उनमें कैसे ही गुण हों --राज्य-व्यवस्था के नियन्त्रण का 
(मतदान का) तथा उसको सल्लालित करने का (राज्य के मह्त्वपूरां स्थानों पर 
निर्वाचित होने का) श्रधिकार देने का विचार भारतीय जीवन-सिद्धान्त के प्रतिकूल 
था । इसके विपरीत वतंमान काल के जनतत्त्रों में किसी भी प्रकार का व्यक्ति 
जनता को (क्योंकि जनता शासन के गढ़ रहस्यों को समभने में अक्षम रहती है) 
येन-दे'न प्रकारेश प्रसन्न कर, राज्य के उच्चतम पदों पर पहुँच सकता है और 
पहुँच जाता है । इसलिए इस प्रकार की जनतान्त्रिक कही जानेवाली राज्य-रचना 
भारतीय समाजशाहर्यों को मान्य नहीं थी । केवल इतना ही नहीं था कि भारतीय 
राज्य-व्यवस्था का कार्य केवल क्षत्रियों को सौंपा गया हो, भारतीय समाज- 
दाश्क्ियों ने इसके अतिरिक्त यह भी निश्चित किया था कि शासन की सर्वोच्च सीढ़ी 
पर केवल एक ही व्यक्ति रहना चाहिए, यद्यपि, उन्होंने सम्पुरं समाज-व्यवस्था तथा 
राज्य-व्यवस्था के ढाँचे में उस एक व्यचित को इस प्रकार जकड़ दिया था कि 
जहाँ तक सम्भव हो वह व्यक्ति पथश्रष्ट न हो । इस व्यक्ति (राजा) के सम्बन्ध 
में उनकी ऐसी भी घारणा थी -कि पू्व॑जन्म के तप के कारण (ग्रुणाज॑न के 
प्रयत्न के परिणामस्वरूप) ही साधारणतया कोई व्यक्ति राजा होता है” अर्थात्‌ 
गुण और कम के अनुसार साधारणतया वही व्यक्ति राजा हो सकता है जिसने 
पिछले जन्म में ऐसे कम किये हो ओर ऐसे गुण सम्पादन किये हो जिससे वह 
राजा होने की पात्रता रखे (जहाँ उपयुक्त समाज-व्यवस्था नहीं हैं वहाँ को बात 
ही भिन्न है) । इसी वात को विस्तार के साथ शान्तिपव में कहा गया है। 
युधिष्ठिर राजधर्म के वर्णन के प्रारम्भ में ही राजतन्त्र के विषय में अ्रपनी शड्धा 
प्रकट करते हैं कि दूसरों के समान ही बुद्धि और इन्द्रिय, सुख भौर दुःख, 
हड्डी ओर मज़ा, मांस और रुघिर, इवास और उच्छुवास, जन्म और मरण 
अर्थात्‌ दुसरों के ही समान सव गुर होने पर भी एक मनुष्य क्यों दूसरों के ऊपर 
प्रभुता चलाता है तथा एक गूरवीर, आय॑ (श्रेष्ठ) पुरुषों से भरी हुई पृथिवी पर 
क्यों दासन करता है ? भीष्म सबसे प्रारम्भ में तो राज्य की श्रावश्यकता, उसका 
लाभ तथा उसकी उत्पत्ति की कथा एवं राज्य का महस्त्व प्रकट करने के लिए बताते 
हें पर तस्इचात्‌ राज्य के अन्दर एक व्यक्ति का ही शासन क्‍यों होता है, इसका 
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कारण ब्वाते हुए कहते हैं कि श्रेष्ठ व्यक्ति जब गुण सम्पादन कर (तप कर) 
मृत्यु के पश्चात्‌ स्वर्ग में जाता है तो वही व्यक्ति पृण्य क्षीण होने पर पृथिवी पर 
दण्डनीतिविशारद राजा के रूप में अवतरित होता है । इसी कारण उसमें सब 
कुछ अन्य मनुष्यों के समान होने पर भी जगत्‌ उसकी शआाज्ञा मानता है ।? इसका 
अथ्थ यह कि जहाँ भारतीय विचारकों ने जनतन्त्र को भारतीय दाशनिक सिद्धान्तों 
के विपरीत समझा, वहाँ एकतस्त्र को भी उन्होंने क्मंफल के भारतीय दाशंनिक 
सिद्धान्त के आधार पर ही उचित ठहराया । दुसरे शब्दों में, उन्होंने यह विचार 
किया कि पूर्व जन्म के गुण भ्ौर कर्म के आधार पर साधारणतया उपयुक्त व्यक्षित 
ही राजा के रूप में जन्म लेगा । फिर भी, क्योंकि भारतीय विचारकों ने यह भी 
स्पष्ट रीति से समझ लिया था कि “यौवन, धन, सम्पत्ति, श्रविवेकता और 
प्रभुत्व में से एक ही अनर्थ करने के लिए पर्याप्त हैं और फिर जहाँ चारों हों वहाँ 
तो कहना ही क्या” | इसलिए उन्होंने एकतन्त्र को उचित समभते हुए भी इस 
एकव्यक्ति (राजा) की शिक्षा, नियन्त्रण आदि की सम्पूर्ण व्यवस्था निर्माण करना 
आवश्यक समझा, जिससे कि वह एक व्यक्ति मन के संयम के द्वारा तथा वाह्म 
नियन्त्रण के द्वारा योग्य मार्ग पर बना रहे । इसलिए जब भारतीय विचारकों 
ने राजतन्त्र को एक श्रेष्ठ पद्धति माना तो उसे समाज और राज्य की अपनी 
समग्न व्यवस्था के अन्दर रख कर उसे स्वीकार किया, केवल एक पृथफ्त 
सिद्धान्त के रूप में नहीं ॥ इस कारण भारतीय विचारकों द्वारा राजतन्त्र की इस 
मान्यता का सम्पूर्णा समाज और राज़्य-व्यवस्था से पुथक्‌ कर एक पृथक सिद्धान्त 
के रूप में देखना ठोक नहीं है । सम्पुर्णां व्यवस्था के अनुकूल और उसके अन्तर्गत 
विचार करते हुए ही उसकी (राजतन्त्र की) मान्यता तथा इसका ओऔचित्य श्र 


उसको श्रेंष्ठता समझी जा सकती है । 
राजठन्त्र को मान्यता देने का एक और भी कारण था । भारतीय राजनीतिक 


अथवा सामाजिक विचारकों ने यह निश्चित समझ लिया था कि राज्य एक 
ऐसी वस्तु है जिस पर सत्ता प्राप्त करने का लालच बहुत बड़ा होता है। विभिन्न 
राज्यों के पारस्परिक सम्बन्धों का उन्होंने जहाँ विबलेषण किया है वहाँ उनका 
विचार बहुत स्पष्ट दिखायी देता है कि सत्ता की प्राप्ति के लिए, उसको बनाये 
रखने के लिए तथा उसकी अशभिवृद्धि के लिए राज्य की लालसा रखनेवाले 
व्यक्तियों के द्वारा सब प्रकार के उचित-अ्रनुचित प्रयत्व किये जा सकते हैं। 
इसलिए इस विषय में उन्होंने कोरा आद्शवाद न मानव कर व्यावहारिक तथ्य 
को स्वीकार करते हुए तदनुसार भ्रपना सम्पूर्ण विचार किया । यह॒तथ्य उन्होंने 
इतने स्पष्ट रूप में समझा और प्रकट किया कि उनका विचार था कि यदि 
राज्य के आन्तरिक प्रशासन में भी वैसी ही सत्ता-प्राप्ति की प्रतियोगिता स्वीकार 
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की जाये (चाहे वह प्रतियोगिता किसी वर्ग के व्यक्तियों में हो जेसे अभिजात्यतस्त्र 
में श्रथवा चाहे सम्पूर्ण जनता में हो जैसे कि जनतन्त्र में) तो वह प्रतियोगिता 
राज्य-जीवन अतः समाज-जीवन के लिए हामिकारक होगी । इतना ही नहीं, वह 
राज्य और समाज को नष्ट करनेवाली होगी । जब विभिन्न राज्यकर्ताश्रों के 
बीच में अपनी सत्ता को बनाये रखने के लिए तथा उस सत्ता की अभिवृद्धि करने 
के लिए विभिन्न प्रकार के छल-छद्ृमपुर्ण (अनीतिपुणं) उपाय प्रयोग किये जाते 
हैं तो यह वात उन्हें स्पष्ट दिखायी दी कि आन्तरिक राज्य-शासन में भी सत्ता- 
प्राप्ति के लिए प्रतियोगिता होने पर सत्ता ग्रहण करनेवाले विभिन्न व्यक्तियों और 
दलों द्वारा अनैतिक और पतित साधनों का प्रयोग अ्रवद्य होगा | इसलिए इसका 
यह परिणाम समझ कर, कि सम्पुर्णा समाज को इस प्रकार को प्रतियोगिता में 
डालने पर सवंसाधारण समाज का धीरे-धीरे चरित्र की दृष्टि से पतन होगा, 
सभी लोगों में विभिन्न प्रकार के छोटे अ्रथवा बड़े अधिकार प्राप्ति की लालसा 
ओर प्रतियोगिता जागुत होगी, सभी लोग भौतिक सुखोपभोग और भोतिक 
रत्ता-प्राप्ति के प्रयत्त और संघर्ष में व्यस्त हो जायेंगे, और फलस्वरूप सर्वसाधारण 
मनुष्य अपने लक्ष्य श्रर्थात्‌ आध्यात्मिक उन्नति की ओर से हट जायेगा--उन्होंने . 
सम्पूर्ण समाज को राज्य-प्राप्ति का अधिकार देना श्रर्थात्‌ जनतन्त्र को मान्यता 
देना लाभप्रद नहीं समझा । इसलिए भौतिक महत्वाकांक्षा का श्ौर भौतिक सत्ता- 
प्राप्ति की प्रतियोगिता का क्षेत्र थोड़े-से-थोड़े लोगों तक (विभिन्न राज्यों के राजाश्रों 
तक) ही सीमित कर भारतीय समाज-निर्माताश्रों ने सवंसाधारण समाज को उस 
प्रतियोगिता में पड़ने से रोक दिया । इसके अतिरिक्त यह भी उन्हें स्वाभाविक 
लगा कि इस प्रकार की सत्ता-प्राप्ति की प्रतियोगिता में यदि छल-छद्मपुर्ण 
उपायों का प्रयोग हुआ--जो श्रवश्य होगा ही--तो ऐसी अ्रवस्था में यह निश्चित 
है कि समाज के धामिक्र लोग तो ऐसी प्रतियोगिता से दूर रहेंगे ही, साथ-ही- 
समाज के श्रन्दर जो अनेतिक व्यक्ति हैं ्रर्थात दुष्ट, स्वार्थी और कपटी 
हैं, उनका ही साधारणतया समाज में प्रभुत्त स्थापित होगा और इस कारण 
समाज में धीरे-वीरे धर्म का, सुशासन का और न्याय का लोप हो कर सामाजिक 
पतन, अव्यवस्था ओर कुव्यवस्था बढ़ती जायेगी । 


भारतीय विचारकों ने जनतन्त्र में तथा आशिजात्यतन्त्र में इसके अतिरिक्त 
एक अन्य दोप भी स्वीकार किया था | वह यह था कि इन पद्धतियों में राज्य के 
अन्दर पारस्परिक सद्चर्ष ओर वैमनस्यथ उत्पन्न होता है तथा फूट पड़ जाती है, 
जिससे विरोधी राज्यों को सुविधा हो जाती है कि वे सत्ता-प्राति के लोभी और 
महत्वाकांक्षी लोगों को, जो किसी कारण सत्ता-प्राप्ति में ग्सफल रहे हैं, अपनी 
ओर फोड़ सके और इसके कारण राज्य के जीवन में अ्रस्थायित्व उत्पन्न होता है । 


- राज्य का प्रशासन (कार्यगालिका) रद 


“गणों के विनाश का सूल भेद (पारस्परिक वैमनस्य) है शौर बहुतों के जानने 
के कारण मन्त्र को भी गुप्त रखना कठिन होता है ।””" भीष्म ने इस बात को 
गणों का (जनतस्त्र) तथा कुलों का (अभिजात्यतन्त्र) उल्लेख करते हुए बताया है 
कि “गुण भिन्न मन हो कर झात्रु के वक्ष में हो जाते हैं और गणों में फूट पड़ 
जाने के कारण उनका विनाश हो जाता है तथा उसके काररा उन्हें दुसरे सरलता 
से जीत लेते हैं ।”४ इसके विपरीत राजतन्त्र में जहाँ एक व्यक्ति के हाथ में 
सम्पूर्ण सत्ता रहती है वहाँ तुलनात्मक एकता श्रधिक रहती है तथा श्रत्य राज्य- 
थद्धतियों की तुलना में विभेद के होने की सम्भावना कम रहती है; और, जैसा कि 
पीछे बताया गयां है, इस एकता के कारण राज्य का प्रशासन भी अ्रधिक दक्ष 
और सुगठित रहता है। इन्हीं सब कारणों से भारतीय विचारकों ने राजतन्त्र 
को अन्य पद्धतियों की तुलना में श्रेष्ठ पद्धति समझ कर उसी का अपने ग्रन्थों 
में विवेचन किया है । 

परन्तु ऊपर के इस विवेचन से ऐसा नहीं समझना चाहिए कि भारतीय 
राजतन्त्र का श्रर्थ था कि प्रजा के हित की अयवा उसकी इच्छा की तनिक भी, 
चिन्ता न की जाये तथा केवल एक व्यक्ति की मन की मौज और मन की उड़ान 
के ही अनुसार राज्य का सब काम चलाया जाये। ऐसा कहने में कोई आपत्ति 
नहीं है कि राजतन्त्र की पाइचात्य कल्पना में और राजतन्त्र की भारतीय धारणा 
में मूलतः यही अन्तर है। भारतीय विचारकों ने राजतन्त्र को श्रेष्ठ शासन-पद्धति 
अवश्य माना था और इसलिए सम्पूर्णा जनंता द्वारा शासन चलाया जाये यह 
उन्हें मान्य नहीं था; परल्तु राज्य-की व्यवस्था अथवा राज्य की नीति-निर्धारण 
केवल एक व्यक्ति की ही इच्छा-मात्र के अनुसार चले, यह बात भी. भारतीय 
विचारकों को अ्रपनी राजतत्त्र की कल्पना में स्वीकार नहीं थी । इसलिए उन्होंने 
एक बात का आग्रह किया था कि प्रजा के हित का ध्यान रख कर ही राज्य 
का काम चलना चाहिए न कि राजा की व्यक्तिगत सुविधा का ध्यान रख कर 
अआर्थात्‌ प्रजा को केन्द्रित कर राज्य की समस्त व्यवस्था और राज्य के सम्धूर्ां 
कार्य होने चाहिए। इसलिए भारतीय राजतन्त्र में राजा पर विविध प्रकार से 
(उसका दैनिक कार्यक्रम निर्धारण कर, उसके कतंव्य निश्चित कर, उसके गुणों 
के वध्धंत और दुमुंणों से दमन का आग्रह कर, उसे मर्यादा के अन्तर्गत रहने 
का भ्रादेश दे कर, उसे धर्मपालन का श्रर्थात्‌ धर्मानुसार चलने का आराग्नह कर, 
उसे समाज की व्यवस्था में हस्तक्षेप करने का अधिकार न दे कर, तथा उसको 
पुरोहित, मन्त्रियों के परामर्श का ध्यान देने का आग्रह.कर) नियन्त्रण स्थापित 
किया था जिससे ५राजा की व्यक्तिगत सुख-सुविधा श्रथवा राजा की व्यक्तिगत 
इच्छा के अनुसार राज्य का काम न चले. और प्रजा के हित, लाभ तथा इच्छा 
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के आधार पर राज्य का शासन चलाया जाये। तदनुसार कोटिल्य ने बहुत 
स्पप्ट कहा कि “प्रजा के सुख में ही राजा का सुख है तथा प्रजा का हित ही 
राजा का हित है| अपना प्रिय (जो स्वयं को अच्छा लगे वह) राजा का हित 
नहीं है परन्तु प्रजा को जो प्रिय लगे वही राजा का हित है ॥?* छुक्र ने भी यही 
कहा है" झौर उसके अतिरिक्त राज्य की तुलना एक वृक्ष से देते हुए कहा है कि 
राज्य-रूपी वृक्ष का मुल॒ राजा है और प्रजा उस वृक्ष के फल के रूप में है 
श्र्थात्‌ राज्य का सम्बूर्ण ढाँचा प्रजा को विकसित करने के लिए है उसके ही 
हित के लिए है। राजा-प्रजा का उपरोक्त सम्बन्ध बताने के अतिरिक्त यह मी 

कहा गया है कि राजा, प्रजा को कष्ट न दे चाहे वह क्षुधा से सूखे हुए पेड़ के 
समान स्थिर हो जाये ।१" मनुस्मृति ने इसी बात को बहुत बल देते हुए कहा 
है कि यदि राजा मोहवश प्रजा की चिन्ता न करके अपने राज्य को दुःख पहुँचाता 
है तो वह राजा, जीवित अवस्था में ही वान्धवों सहित शीघ्र राज्य से भ्रष्ट 
हो जाता है। जिस प्रकार शरीर को क्षोण करने से प्राणियों के प्राण नष्ट हो 
जाते हैं, इसी प्रक्रार राष्ट्र (प्रजा) को क्षीण करने से राजा के प्राण नष्ठ हो 
जाते हैं ।* ज्ञान्तिपवं, याज्ञवलयस्मृति, कामन्दकीय नीतिसार तथा अग्ति- 
पुराण का भी यही कहना है ।१* परन्तु इतना हो पर्याप्त नहीं कि प्रजा को राजा 
कृप्ट न दे, बल्कि यह भी आवश्यक है कि राज़ा प्रजा के हित में ही कार्य करे १ 3 
त्तृथा इस ढड़ से वह शासन करे जिससे प्रजा सन्तुष्ट और प्रसन्न हो" और 
उद्धे जित न हो ।"५ इस कारण राजा का काम प्रजा का रन करना बतलाया 
गया है भ्र्थात्‌ प्रजारक्षत करने के ही कारण झासक को राजा कहा जाता 
हैं।! 5 यह तो पीछे बताया ही गया है कि राज्य का उद्देश्य ही प्रजा-रक्षण' 
और प्रजापालन है और इन्हीं उद्दश्यों के श्रनुतार राज्य के सब कारें निश्चित 
किये गये हैं । इन कार्यों की व्यवस्था करते समय भी यही ध्यान रखा गया है 
कि राज्य का काय॑ प्रजा के हित के अनुकूल हो श्रर्थात्‌ न तो राज्य के पास इतनी 
अ्रधिक शक्ति (कार्य) ही हो जाये जिससे राज्य करनेवाला शासन प्रजा के 
साथ मनमाना व्यवहार कर सके और न राज्य को इतने कम कार्य ही दिये 
जायें जिससे प्रजा की आवश्यकताओं की पूर्ति न हो। राज्य की श्रावश्यकता' 
बताते हुए राज्य-उत्पत्ति की कथाओं में भी यही कहा गया है कि प्रजा को कष्ट 
होने के कारण ही और उनके अन्दर पारस्परिक सद्भूष होने के कारण ही प्रजा - 
के रक्षण के लिए राज्य की स्थापना हुईं। राज्य के कर्मचारियों के विपय में 
भी कहा गया है कि उनके ऊपर राजा का इस प्रकार नियन्त्रण होता चाहिए 
जिससे वह प्रजा को कप्ट न दे सके१० और राज्य द्वारा कर भी इसी प्रकार 
लिये जाने चाहिए जिससे प्रजा का पीड़न न हो ।१८ संक्षेप में ऐसा कह सकते 
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हैं कि भारतीय राजतस्त्र में राजा की व्यक्तिगत इच्छा श्ौर सुविधा का कोई 
महत्त्व नहीं है अपितु प्रजा के ही हिंत का तथा प्रजा को आवश्यकता का ही 
ध्यान प्रमुख है । 

यहाँ तक तो इतना ही बतलाया गया है कि राजा को प्रजा के सुख-दुख का 
और हित-अहित का विचार कर ही सम्पूर्ण कार्य करने चाहिए, परन्तु भारतीय 
राज्य-व्यवस्था में प्रजा का केवल इतना ही स्थान नहीं है । व्यवस्था में यह भी 
आवश्यक माना गया है कि राजा, प्रजा का मत जानने का प्रयत्व कर तथा प्रजा 
की इच्छा का ध्यान रख तदनुसार राज्य का शासन करे। छुक्रवीति में इसे विस्तार 
से और उदाहरण सहित बताया गया है कि “जनता में राजा के (शासन के) 
कौन-कौन से दुगु णः कहें जाते हैं यह वह (राजा) ग़ुप्तचरों द्वारा जाने और 
कीति के लिए उन (दुगुण्यों) को छोड़ दे वथा प्रजा की अ्रवमानना (प्रजा के 
विचार की उपेक्षा) न करे। यदि ग्रुप्तचरों द्वारा, अपने दुगुणों पर ध्यान न 
देनेवाला राजा, अपने दुगु णों को सुनता है श्लोर उस पर वह अपने अहद्धार 
के कारण क्रोध करता है तो उसकी जनता में निन्‍्दा होती है। लोकापवाद 
के कारण ही साध्वी होने पर भी राम ने -सीता को छोड़ दिया और समर्थ होने. 
पर भी घोबी को तनिक-सा दण्ड त्‌ दिया अपितु ज्ञान-विज्ञान-सम्पस्त राजा ने. 
उसे अभय दिया ।” १९ शुक्र के इस सन्दर्भ का अर्थ स्पष्ट है कि यदि प्रजा किसी 
कार्य पर राजा की निन्‍दा करे तो राजा को प्रजा की इच्छानुसार श्रपने में योग्य 
परिवतन कर लेना चाहिए परन्तु अहड्डूार में भर कर प्रजा पर क्रोध न करना 
चाहिए । कोटिल्य ने भी कहा है कि “मुप्तचरों द्वारा जनता के मत को जापने का ' 
और उसे पक्ष में करने का राजा को प्रयत्त करना चाहिए (”** कामन्दक का 
भी कहना है कि “जनता को प्रसन्न न करनेवाले कर्मों को राजा त्याग दे |” * 
वाहंस्पत्य चूत्रों में तो यहाँ तक कहा है कि “जिस घर्म से जनता क्रद्ध हो जाये 
बह धर्म भी नहीं करना चाहिए और जनता की इच्छा के विपरीत छोटा-सा भी 
कार्य करना उचित नहीं है ॥?** इसके अतिरिक्त ऊपर जहाँ यह कहा है कि 
राजा प्रजा को दुखी न करे, उसे कष्ट न दे तथा उसे सन्तुष्ट और प्रसन्न रखे, 
वहाँ उसके पीछे यह भावना तो है ही कि राजा ऐसा काम करे जिससे 
प्रजा का लाभ हो। साथ-ही-साथ उसके पीछे यह भी भाव है कि राजा 
की ऐसे ही सब कार्य करना चाहिए जो प्रजा की इच्छा के अनुकूल हों तथा जिनसे 
प्रजा, राजा के कार्यों की प्रशंशा करे ओर निनन्‍्दा व करे। ब्ान्तिपवं में प्रजा के 
मत के अनुसार कार्य करने का कई स्थानों पर सन्दर्भ हैं। मन्त्री की योग्यता 
का बणन करते हुए कट्टा गया है कि उसके ऊपर जनता का विश्वास होना 
चाहिए*3 यद्यपि इसका ऐसा अर्थ लगाना श़लत्त होगा कि यह सन्दर्भ वर्तेमान- 
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काल के पारचात्य जनतन्त्रों के समान राज्य-पद्धति का वर्णन करता है। शान्ति- 
यव॑ का शुक्र और कौटिल्य के समान यह भी कहना है कि “राजा गुप्तचरों द्वारा 
सम्पूर्रा राज्य के विचार जानने का यत्न करे और वह देखे कि उसके पूर्व कर्मे 
की जनता प्रशंसा करती है या नहीं ४ ।?? जनता की इच्छा इसी सीमा तक मानने 
का उल्लेख नहीं है, इससे भी अ्रधिक है । यदि प्रजा राजा से असन्तुष्ट है तो 
ऐसी स्थिति में कौटिल्य ने राजकुमार को अनुमति दी है कि वह पिता के प्रति 
विद्रोह कर सकता है तथा शुक्र ने भी पुत्र को तथा पुरोहित को यह अनुमति 
दी है कि वह प्रजा की सहमति से ( इच्छानुसार ) राजा को हटा दे*० । शासन 
में जनता की इच्छा माने जाने के कुछ उदाहरण भी इतिहास-पुराण प्रन्थों में 
मिलते हैं । राम द्वारा जनता के आग्रह पर सीता को बनवास देने का उल्लेख 
शुक्र के उद्धरण में दिया गया है* ६, परन्तु रामायण में ही एक दूसरा उदाहरण 
सगर का है जिसका पुत्र श्रसमअ्र लोगों के पुत्रों को नदी के अच्दर डुबा देता 
था। इस कारण प्रजा के लोगों ने जब सगर से इसका उल्लेख किया तब प्रजा 
की वात सुन कर राजा सगर ने उनका प्रिय करने को इच्छा से अपने दुष्ट 
पुत्र को उसकी पत्नी सहित रथ पर बैठाया और अपने सेवकों को श्राज्ञा दो 
कि उसे जीवन-भर के लिए राज्य से वाहर निकाल दें*० श्लौर फिर प्रजा की 
इच्छा से अपने प्रपोत्र अंशुमान को राज्य दिया। मत्स्यपुराणा में ** महाभारत 
की एक कथा दी हुईं है कि राजा प्रतीप के पुत्र देवापि कुष्ठ के रोगी थे, अतः 
भ्रजावर्ग ने उन्हें दोषी ठहराया और शान्तनु राजा हुए | इससे यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि राज्य के स्वंसाधारण व्यवहार में तो राजा को यह देखना ही 
चाहिए कि प्रजा की इच्छा क्‍या है ओर इसका मुप्तचरों द्वारा पता लगाना 
चाहिए; परन्तु ऐसे विषयों में भी जिसमें नियम निश्चित हैं ( जैसे उत्तराधिकार 
अ्रथवा नये राजा का अ्रभिषेक ), प्रजा की सम्मति आवश्यक है। परन्तु जैसा 
इस सब वर्णन से स्पष्ट है, इसके अ्रन्दर मतदान की पद्धति से प्रजा का अ्रथवा 
इसके निर्वाचित प्रतिनिधियों का मत जानने की बात नहीं है अपितु केवल 
इतना ही है कि राजा को इस बात का ध्यान और ज्ञान रखना चाहिए कि 
प्रजा की इच्छा क्या है भ्रौर उस इच्छा के अनुसार राज्य का काये चलाना 
चाहिए क्योंकि राज्य है ही प्रजा के सुख के लिए। ऊपर रामायण का उदाहरण 
दिया ही गया है कि प्रजा की इच्छा के अनुसार सगर ने असमझ्ञ को निकाल 

कर अपने प्रपौत्र अंशुमान को राज्य दिया था परन्तु इसके अतिरिक्त राम के 
योवराज्याभिपेक के प्रसद्ध में भी यह वताया गया है कि दशरथ ने ब्राह्मणों को, 
सेना के प्रमुखों को तया जनता के लोगों को वुला कर राम को युवराज बनाने 
के अपने विचार का उल्लेख किया और कहा, “यदि मेरा मत आप लोगों को 
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अनुकूल जान पड़े तथा यदि मैंने यह अच्छी बात सोची हो तो आप इसके लिए 
मुझे सहषे अनुमति दें ।”” जनता के सभी लोगों के विचार करके कहने पर कि 
“हम आपके ज्येष्ठ पुत्र राम को युवराज-षद पर विराजमान देखना चाहते हैं, 
अतः आप पराक्रमी, सम्पूर्ण लोकों के हित में संलग्न रहनेवाले और महाएपुरुपों 
द्वारा सेवित अपने पुत्र श्लीराम का जितना शीघ्र हो सके प्रसन्नतापूर्वक 
राज्याभिषेक कीजिए”---दशरथ ने राम के राज्याभिषेक की तैयारियाँ: की 
महाभारत में भी कहा है कि परीक्षित को मृत्यु के पश्चात्‌ पुरवासियों ने एक 
स्वर से जनमेजय को राजा नियुक्त किया3? | उसी ग्रन्थ में यह भी बताया 
है कि विचित्रवीय के मरने के पश्चात्‌ श्रराजकतवा की श्रवस्था उत्पन्न होने से 
प्रजा के सभी लोगों ने भीष्म के पास जा कर उनसे कहा कि “राजा के अभाव 
में प्रजा पीड़ित है श्लौर भाँति-भाँति की व्याधियों से ग्रसित होने के कारण 
क्षोण हो रही है तथा जो प्रजा शेष है उसे बचाने में भीष्म ही समर्थ हैं, अ्रतः वे 
उस प्रजा का ध्मपूर्वक पालन करें?3) श्र॒र्थात्‌ प्रजा ने उस समय भीष्म से 
राज्यग्रहण करने की प्रार्थना की । इसके पश्चात्‌ जब पाण्डु के मरने पर घृतराष्ट्र 
राजा हुए तो उस समय भी प्रजा ने ही उन्हें राजा स्वीकृत किया३* | युधिष्ठिर 
के युवराज बनने के पश्चात्‌ प्रजा जब थुधिष्ठिर से प्रसन्न रहने लगी तो उस सबय 
धृतराष्ट्र को चिन्ता हुई कि कहीं प्रजा ग्रुधिष्ठिर का पक्ष ले ध्ृतराष्ट्र और उसके 
वान्धवों को मार न डाले । महाभारत-यरुद्ध समाप्त होने पर जब घृतराष्ट्र कुत्ती 
सहित वन में जाने का निश्चय करते हैं, उस समय भी वह अपना निश्चय पुर 
और जनपद के सभी लोगों को सुनाते है श्लोर उनकी अनुमति से युधिष्ठिर को 
राज्य सौंप कर फिर वतन की ओर प्रस्थान करते हैं ( श्राअमवासिक पव॑ )। 
श्रुतियों के अन्दर भी ऐसा उल्लेख है जिससे ज्ञात होता है कि राजा की नियुक्ति 
में प्रजा की इच्छा का बहुत महत्त्व है । ऋग्वेद में राजस्तुति करते हुए कहा 
है कि "सारी प्रजा तुम्हारी कामना करे और तुम राज्य के स्वामित्व से च्युत न 
होश्रो”33 तथा फिर आगे कहा है कि “इन्द्र ने तुम्हारी प्रजा को सद्धूटित कर 

कर-प्रदानोन्‍्मुख किया है ।” अ्रथवंवेद में भी कहा है कि- “तुमको प्रजा इस 
राज्य के लिए चुनती है तथा यह दिशाएँ और पद्चदेवियाँ भी (3४ नये राजा 
की नियुक्ति के अतिरिक्त राजा को हटाने के सम्बन्ध में भी प्रजा का मत जानना 
आवश्यक समझा गया है ( देखिए ऊपर )। इन सब कथाओं और गुणों से 
यही सिद्ध होता है कि नये राजा को राज्य दिये जाने में श्रथवा राजा को राज्य से 
हटाने में प्रजा की इच्छा का भी महत्त्व मारा गया था श्रर्थात्‌ इस बात का 
घ्यान रखना आवश्यक था कि किसी नवनियुक्त राजा के विषय में प्रजा की 
भावना का ध्यान रख कर नियुक्त की जाये और पुराने राजा को भी प्रजा की इच्छा 
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जान कर हो हटाया जाये क्‍योंकि उसी पर श्रर्थात्‌ राजा को नियुक्ति पर ही प्रजा 
का सुख-दुःख निर्भर है। राजा की नियुक्ति में प्रजा की इच्छा का ध्यान 
रखना इस कारण भी आवश्यक था कि राजा से प्रजा अमसन्तुष्ट हुई तो राजा 
के लिए शासन करने में कठिनाई होगी और प्रजा, राजा के पारस्परिक 
मनोमालिन्य के कारण दोनों को एक-दूसरे के प्रति अ्रसन्‍्तीष हो कर यदा-कदा 
सड्भरप की-सी भी स्थिति निर्माण हो सकती है। इसलिए राजा के लिए यह तो 
आवश्यक था ही कि वह दिन-प्रति-दिन के राज्यकर्म में प्रजा की इच्छा का 
ध्यान रखे और तदनुसार शासन करे, इसके भ्रतिरिक्त नये राजा को राज्य देने के 
समय भी ऊपर बताये गये कारणों से प्रजा की इच्छा के श्रनुसार चलना बहुत 
महत्त्वपूर्ण और झावश्यक माना गया था । 
यद्यपि यह सत्य है कि राजा की नियुक्ति में प्रजा के मत का ध्यान रखता 
आवश्यक था परन्तु इसका यह अर्थ लगाना ग़लत होगा कि प्रजा द्वारा राजा के 
निर्वाचित होने की पद्धति मान्य थी | यह तो प्राचीन भारतीय शासन-पद्धति में 
वर्तमानकाल की पादइचात्य जनतन्त्रात्मक भावना खोजने का एक अनुचित 
प्रयत्त ही होगा । इतिहास-पुराण प्रन्थों में सुयेवंश और चन्द्रवंश के राजा्रों की 
'पुरी सूचियाँ दी गयी हें परन्तु उनमें श्रधिकांश स्थल ऐसे है कि जहाँ उत्तराधिकार 
के निश्चित नियमों के अनुसार तथा राजा स्वयमेव राज्य पर आसीन हो गया है । 
ऊपर के जो भी उदाहरण दिये गये हैं उनमें भी यह बात स्पष्ट होती है। यद्यपि 
प्रजा की इच्छा जान कर द्वी राम के यौोवराज्याभिषेक की तैयारियाँ की गयी 
थीं परन्तु जब राम बनवास को गये, उस समय प्रजा की इच्छा जानने का कहीं 
कोई उल्लेख नहीं है । इतना ही नहीं, ऐसा प्रतीत होता है कि सम्पूर्ण प्रजा की 
ह इच्छा होने पर भी कि राम वन को न जायें, राम वन को चले गये। 
फिर जब भरत सम्पुण्ण प्रजा को साथ ले कर भगवान राम से लौटने का आग्रह 
करने के लिए उनके पास बन में जाते हैं, उस सयय राम अपने न लौटने 
का निदचय स्वयं बिना प्रजा से पूछे ही करते हैं और बाद में भरद के आपत्ति 
करने पर ही वह प्रजा से उसका मत जानने का प्रयत्न करते हैं । इसी प्रकार 
महाभारत में भी यद्यपि प्रजा ने भीष्म से राजा होने की प्रार्थना की थी, 
परन्तु भीष्म ने उसे स्वीकार नहीं किया और फिर विचित्रवीय के नियोग 
द्वारा उत्पन्न पुत्र पाण्डु को ही राजा बनाया गया। दर्योधन और युधिष्ठिर के 
मध्य राज्य के पारस्परिक सद्ढभप॑ में किसी भी स्थल पर प्रजा की सम्मृति नहीं 
माँगी गयी वल्कि युद्धस्थल पर ही राज्य के उत्तराधिकारी के प्रश्न का निराय 
हुआ । स्पप्ट है कि प्राचीन भारतीय राज्य-पद्धति में नये राजा के निर्वाचित 
होने की कोई पद्धति नहीं थी और इसे सिद्ध करने का प्रयत्न गलत है । इतना 
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अवश्य ऊपर के वर्शन से प्रकट होता है कि इस विषय में जनता की भावना 
का जावना और यथासम्सव मानना आवश्यक था। 
ऊपर के वर्णन से भारतीय राजतन्त्र श्रथवा भारतीय प्रजातन्त्र का (उसे 
चाहे जो नाम दिया जाये) स्वरूप स्पष्ट है। उसे इस प्रकार रखना उचित होगा 
कि भारतीय राज्य-व्यवस्था में जनता के हित के अनुसार काम करने का तथा 
जनता के मत के अनुसार शासन करने का भाग्रह अवश्य है परन्तु जनता के द्वारा 
शासत चलाने की पद्धति नहीं स्वीकार की गयी । शासन की बागडोर तो राजा 
के हाथों में रहनी उचित भर लाभप्रद है जो अपने मन्त्रियों के परामश, पुरोहित 
के उपदेश, प्रजा का हित श्रोौर उनके विचार देख कर तदनुसार राज्य का कार्य 
चलायेगा । 
भारतीय राजतन्त्र में प्रजा के हित का, प्रजा की भावना का और प्रजा 
की इच्छा का यद्यपि बहुत महत्व था परन्तु इसके अतिरिक्त राजा की स्वेच्छा- 
चारिता को मर्यादित करने के लिए पअन्य भी बहुत से मार्गों का अ्रवलम्बन 
किया गया था। सबसे प्रथम यही आवश्यक समझा गया था कि राजा की 
आन्तरिक वृत्ति ही ठीक बनायी जाये३० जिससे वह स्वरार्थी तथा कामी (अपने 
सुखों का ही ध्यान देनेवाला) न हो, मर्यादा के श्रन्दर रहनेवाला हो, और 
परिणामस्वरूप वह ऐसा व्यवहार व करे जिससे प्रनगा को तनिक भी कष्ट 
अथवा असुविधा हो अर्थात्‌ उसके द्वारा प्रजा के साथ शभ्रव्याय और श्रत्याचार 
न हो । राजा को तियन्त्रित करते में सहायक जो सबसे पहली आवश्यक बात 
है, वह है शिक्षा श्र्थात्‌ बाल्यकाल से ही राजकुमारों को जिनको राजा होने 
की सम्भावना ,है, ठीक मार्य पर लगाता .चाहिए। मनु ने राजधमं के 
वर्णन में प्रारम्भ में कहा है कि “जिस क्षत्रिय (राजा) ने संस्कार (विद्या) 
प्राप्त किया है उसके द्वारा यवाविधि (नीतिशास्त्र अथवा राजधर्म के नियमों के 
अनुसार) न्यायपूर्वक इस सम्पूर्ण संसार का रक्षस होना चाहिए३६० अर्थात्‌ 
शिक्षा के द्वारा राजा को ठोक पद्धति से शासन करने का, मर्यादा में रहने का 
तथा न्यायपूर्ण श्ासत करने का ज्नान प्राप्त हो जाता है। राजा की शिक्षा में 
सर्वत्र चार विद्याओं को पढ़ना क्ावश्यक बताया गया है--आस्वीक्षकी, भयी, 
वार्ता और दण्डन्तीति ।8७ यह बताया गया है कि आल्वीक्षकी से आ्रात्मज्ञानप 
(परमार्थ ज्ञान) प्राप्त होता है, त्रयी से धर्म और अधम का (समाज-व्यवस्था के 
नियमों का, उचित-अनुचित व्यवहार का) ज्ञान प्राप्त होता है, अर्थ और अ्र्थ- 
हानि (सम्पत्ति के उत्पादद और व्यय तथा आय-व्यय की गड़बड़ी) का ज्ञान 
वार्ता पे मिलता है तथा नीति ओर अनीति का ज्ञान (योग्य रीति से शासन करते 
का, राजा को अपने कर्तव्यों का और मर्यादा का तथा छात्र से व्यवहार का 
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ज्ञान) दण्डनीति से प्राप्त होता है ।< संक्षेप में भारतीय विचार में राजा की 
शिक्षा, राजा को योग्य मार्ग पर लगाने के लिए आवश्यक समझी गयी थी और 
इस शिक्षा के अन्तर्गत इन चार विद्याश्रों को रखा गया था जिससे राजा न्याय- 
पूर्वक, नीति-अनुसार, घधर्मपूर्ण रीति से, मर्यादा के अन्दर रह कर योग्य शासन 
करता हुआ समाज को अभ्युदय श्र निःश्रेयस के मार्ग पर लगा सके । 


शिक्षा का उपयोग इस ढझ्भु से कहा गया है कि शिक्षा से राजा में विनय 
उत्पन्न होता है जो राज्य के सद्बालन के लिए बहुत आवश्यक हैं। शुक्र, 
कामन्दक और अग्निपुराण कार कहना है कि “त्तीति का मूल विनय है और 
विनय की उत्पत्ति झास्त्राध्ययन से होती है ।” शुक्र का यह भी कहना है कि 
राजा पहले अपने में विनय उत्पन्न करे और तत्पश्चात्‌ ही क्रमशः पुत्रों, अमात्यों, 
भृत्यों ओर प्रजा में, ४० श्रर्थात्‌ यदि राजा अन्य लोगों को ठीक मार्ग पर लगाना 
चाहता है (और वही उसका कार्य है) तो उसे सबसे पहले स्वयं में विनय 
उत्पन्न करना चाहिए ।४) कोटिल्य और कामन्दक ने भी यह कहा है** कि 
विद्या के कारण जो विनीत होता है, प्राणियों के हित में शासन करता 
है वह एकछन्र रूप से पृथिवी का शासन कर सकता है। मनु ने कहा है? कि 
विनीत राजा कभी भी नष्ट नहीं हो सकता तथा यह भी कहा है कि अविनय 
के कारण वहुत-से राजा नष्ट हो गये जिनमें वेतन, नहुष, सुदास, निमि आदि 
के उदाहरण हैं और विनय के कारण राज्य प्राप्त करनेवालों में पृुथु और मनु के 
नाम दिये हुए हैं। अ्रतः शिक्षा के अतिरिक्त पथक्‌ रीति से राजा के व्यवहार में 
विनयी होने पर भी वल दिया गया है जिससे वह प्रजा के साथ सहानुभूतिपुरां 
झौर आत्मीयतापुरां व्यवहार करनेवाला हो तथा उसमें अपनी सत्ता के मद में 
अभिमानी हो कर प्रजा के ऊपर अत्याचार करने की वृत्ति न उत्पन्न हो | 


राजा में विनय निर्माण करने की दृष्टि से एक और बात सहायक है--वह 
है वृद्ध अर्थात्‌ अनुभवी और आदरणीय व्यक्तियों का संसर्ग। श्रतः राजा से 
ऐसे लोगों के साथ रहने का श्राग्रह किया* गया है।४४ साथ-ही-साथ धर्म- 
शास्त्रों का अध्ययन भी मन में सदुप्रवृत्ति निर्माण करता है।४० अतः: उसका 
पृथक्‌ रीति से आग्रह करने के अतिरिक्त $ सभी ग्रन्थकारों ने राजा के दैनिक 
कार्यक्रम में एक निश्चित समय राजा के श्ास्त्राध्ययन के लिए रखा है ।*० 
राजा अपने मन को और चित्तवृत्ति को नियन्त्रण में रखे, इसलिए देनिक 
कार्यक्रम में सन्ध्योपासना को भी स्थान दिया गया है ।४< इस प्रकार भारतीय 
राज्य-व्यवस्था में राजा को संयरमित रखने का पूरा प्रयत्न है । 
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राजा अपने अन्दर के सब दोषों को दुर कर आवश्यक सदुगुणों का निर्माण 
करे, इसके लिए राजा के ग्रुण भ्रौर दोष भी विस्तार के साथ ग्रन्थों में दिये 
गये हैं ।४* यद्यपि इन गुणों को अव्यवस्थित रूप में कई स्थानों पर दिया गया 
है परन्तु इन गुणों की सबसे व्यवस्थित झौर विस्तृत सूची कौटिलीय अ्रर्थद्ास्र 
और कामन्दकीय नीतिसार में है। कौटिल्य ने सब गुण बहुत ही सुबद्धरूप में दिये 
हैं, अतः वही सुची देना पर्याप्त होगा । 

“बहुल, कुलीन, परमात्मा में विश्वास रखनेवाला, सत्वग्रुगी, दृद्धों के 
अनुसार चलनेवाला, धामिक, सत्यवादी, हढ्प्रतिज्ञ, कृतज्ञ, उच्च लक्ष्य रखनेवाला, 
उत्साही, आलस्यरहित, सामनन्‍्तों को वद्य में रखने में समर्थ, हृढ़बुद्धि, महान्‌ 
लोगों की परिषद्‌ रखनेवाला, विनयपुरणाँ--ये राजा के अभिगामिक गुरा हैं अर्थात्‌ 
वे गुण जिनके कारण लोग राजा के पास जाने की इच्छा रखते हैं । सुनने की, 
सुने हुए को ग्रहण करने की, ग्रहण किये हुए को धारण रखने की, विचार करने 
की, उसके ऊपर विवाद करने और विवाद के पश्चात्‌ निश्चित किए हुए सिद्धान्तों 
के प्रति भक्ति रखने की इच्छा--ये वुद्धि के गुण हैं।” इसके पश्चात्‌ फिर कौटिल्य 
ने अन्य भी वहुत-से गुण बताते हुए कहा है, “ठोक वचन बोलनेवाला, वाचाल, 
स्मृत्ति, बुद्धि, वल से सम्पन्न, संयमी, विभिन्‍न कलाओं के व्यसन रखनेवाला, 
उपयुक्त समय पर दण्ड का उपयोग करनेवाला, उपकार और अ्पकार का 
वदला देने में समर्थ, लल्जावान, ( सप्त ) प्रकृतियों की श्रापत्ति को दुर करने 
की व्यवस्था करनेवाला, दीघंदर्शी, दुरदर्शी, देश, काल, शक्ति देख कर काय॑ 
करनेवाला, सन्धि और युद्ध को ठोक से चलानेवाला, व्यय में संयमित; शत्रु 
के छिद्र को जाननेवाला, अपने आकार से भाव व्यक्त न करने वाला, काम, क्रोध 
लोभ, मोह, चपलता, ईर्ष्या, चुगली, आदि से विहीन, प्रियभाषी, हास्य के साथ 
योग्य वचन बोलनेवाला, व॒द्धों के उपदेश के अनुसार चलनेवाला--ये सब आत्म- 
सम्पद ( राजा के गुण ) हैं ।” जता पीछे बताया गया, कामन्दकीय नीतिसार, 
श्रग्निपुराण श्रादि ग्रन्थों में यही गुण बताये गये हैं । इन गुणों को इतना 
महत्व इसलिए दिया गया कि राजा के सम्मुख श्रेष्ठ आदर्श उपस्थित कर 
राजाओं में यह भावना उत्पन्न की-जाये कि वह तभी सफल तथा सम्भानित हो 
सकेंगे जब वह इन गुणों का अपने अन्दर सम्पादन करेंगे । शुक्रनीति में भी कहां 
है कि राजा गुणों से पृज्य होता है, कुल से नहीं ।५० 

व्यक्तिगत जीवन की ष्टि से भी राजा में बहुत-से गुण आवश्यक बताये 
गये हैं । राजा को झ्वर होना आवश्यक है, अतः इस दृष्टि से यह कहा गयां 
है कि प्रजा-रक्षण में अथवा धर्म-रक्षण में युद्ध करते हुए ही राजा को अथवा 


क्षत्रिय को अपना प्राण त्यागना चाहिए५* श्रर्थात्‌ उसे सदैव प्रजा तथा घम्म 
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के लिए सन्नद्ध ही नहीं कार्यरत रहना चाहिए। युद्ध में मरनेवाले क्षत्रिय के 
लिए स्वर मिलने का भी उल्लेख है"* तथा घर में रोग से मरना क्षत्रिय के 
लिए निन्दाजनक कहा गया है।*? इन सब बातों का विस्तार से उल्लेख 
जान्तिपर्व में है जहाँ घम के लिए युद्ध करने की प्रशंसा, युद्ध में मरने का फल, 
युद्ध से भागने का दुष्परिणाम तथा घर में रोगी के रूप में मरने की हानि 
बतायी गयी है ।४४ राजा को घूर होने के साथ-साथ पुरुषार्थी भी होना आवश्यक 
वबतलाया गया है श्र्थात्‌ उन्हें उत्यानशील होना चाहिए ।०० भारतीय राजनीतिक 
ग्रन्थों में पुरुषार्थ और देव को तुलना इस सन्दर्भ में की गयी है और बताया 
है कि यद्यवि देव श्रर्थात्‌ पुवंजन्म के कर्मो के फल का महत्व है परन्तु राजा 
के लिए पुरुषार्थ हो लाभप्रद हैः अतः देव भी पुव॑जन्म के कर्म के ही आधार 
पर निर्भर करता है"०, क्योंकि देव तो अज्ञात है अतः पुरुषार्थ ही उन्नति का 
एकमात्र साधन है"* और देव भी तभी फलदायक होता है जब व्यक्ति 
पुरुषार्थ करता है ।/* इसके अतिरिक्त राजा को सदुव्यवहारशील होना बताया 
गया है और कहा गया है कि उसे मीठी वाणी बोलना चाहिए? तथा 
क्रोध और अभिमान न करना चाहिए ६१ राजा को दुर्जनों की सक्लुति का 
त्याग तथा सज्जनों की सद्भुति करना भी आवश्यक वताया है, क्योंकि सज्जनों 
की सद्भति लाभदायक है तथा दुर्जनों की सद्भति व्यक्ति को नष्ट कर देती है 
और सर्पो की सद्भति से भी भ्रधिक कष्टदायी है ।१" यह भी राजा के लिए 
आवश्यक वताया है कि वह दीन जनों का रक्षण, करे, उनका अश्माज॑न करे, 
उनका पालन करें और उन्हें पीड़ा न दे ।९३ राजा के गुणों में यह भो 
उल्लेखनीय है कि राजा को न तो सदैव कठोर रहना चाहिए और न सदेव कोमल 
रहना ही चाहिए अपितु उसे आवश्यकतानुसार और समय देख कर कोमल 
श्ौर कठोर होना चाहिए१४ क्योंकि जो कोमल स्वभाव का होता है उसकी 
लोग अ्रवज्ञा करते हैं और जो केवल कठोर होता है उससे लोग उद्विग्न हो जाते 
हैं।*७ राजा का एक गुण यह भी बताया गया है कि वह अन्य लोगों को 
उपभोग करा कर तव स्वयं भोग करे ।६६ राजा के अन्दर _यह भी एक गुर 
आवश्यक कहा गया है कि वह विलासप्रिय न हो श्रर्थात्‌ रागरज् में मस्त न 
हो भ्रथवा कामुक न हो ।*» उपरोक्त सब गुणों के अतिरिक्त राज्य-सम्बन्धी 
तथा व्यक्तिगत अन्य भी बहुत-से गुण राजा के श्रन्दर होने आ्रावइयक बताये 
गये हैं । मनुस्मृति में दण्ड-प्रयोग के विपय में वर्णशंन करते हुए*< कहा गया 
है कि “यदि सत्यवादी, विचार कर, उचित काम करनेवाला, बुद्धिमान, धर्म॑- 
ग्र्थाम का ज्ञाता, उसका ([ दण्ड का ) ठीक प्रयोग करता है तो त्रिवर्ग की 
वृद्धि होती है परन्तु कामी, क्षुद्र और अन्यायी ( पक्षपाती ) उसी दण्ड से मारा 
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जाता है ।...अ्सहाय (जिसके योग्य सहायक नहीं हैं), मूर्ख, लोभी, विषयासक्त, 
बुद्धिश्रष्ट राजा उसका ( दण्ड का ) न्यायपूर्वक प्रयोग नहीं कर सकता, परन्तु 
अच्छे सहायकों से युक्त, वुद्धिमान्‌, पवित्र, सत्यप्रतिज्, शासत्रानुसार श्राचरण 
करनेवाला राजा दण्ड का प्रयोग करने में समर्थ होता है। अपने राज्य में राजा 
को न्यायपू वँक, शत्रुओं पर तीक्ष्ण दण्ड धारण किये, प्रीतियुक्त, मित्रों में 
स्नेहपरणं तथा ब्राह्मणों पर क्षमायुक्त रहना चाहिए । इस प्रकार से रहनेवाला 
राजा शिल और उञ्छ ( खेत में पड़े बाली अथवा अन्न के दानों को बीन कर 
उनके ) द्वारा भी यदि जिये तो भी उसका यश् संसार में इस प्रकार फेलता 
है जैसे तेल की बूँद पानी में फेलती है। जो राजा इसके विपरीत होता है श्र्थात्‌ 
जो आत्मजयी नहीं होता उसका संसार में यश इस प्रकार छोटा होता है जेसे 
पानी में थी की दूँद।” आगे कहा है,** “मर्यादा के श्रन्दर न रहनेवाले, 
नास्तिक, अधिक लम्पट, रक्षा न करनेवाले तथा प्रजा का धन खानेवाले राजा को 
ग्रधोगामी जानना चाहिए।” झ्ान्तिपवं में कहा है,”?" “गुणवान्‌, शीलवान्‌, 
संयमी, भद्, धामिक, जितेन्द्रिय, प्रसन्‍नवदत तथा उच्च लक्ष्यवाला राजा कभी 
लक्ष्मी से भ्रष्ट नहीं होता है ।?--“जो राजा सबके ऊपर शद्भा करनेवाला, 
सबका धन हरण करनेवाला, लोभी झोर कुटिल होता है वह शीघ्र ही सज्जनों 
द्वारा मारा जाता है। जो राजा पवित्र होता है, प्रजा को प्रसन्‍त कर अपनी 
ओर झाकृष्ट रखने में समर्थ होता है उसका शज्रुश्रों से भ्रस्त होने पर भी पतन 
नहीं होता और यदि पतन होता है तो वह शीत्र ही खड़ा हो जाता है । 

अद्रोही, अव्यसनी, मृदु दण्ड देनेवाला, जितेन्द्रिय राजा प्राणियों के लिए 
हिमालय के समान विश्वास के योग्य हो जाता है। जो राजा बुद्धिमान्‌, 

त्यागशील, छत्र, के छिद्र को देखनेवाला, प्रसन्‍तवदन, सभी वर्गों के धर्म-श्रधर्म 
को जाननेवाला, शीघ्र कार्य करनेवाला, क्रोधणयी, उचित रीति से पुरस्कृत 
करमेवाला, उदारचित्त, कोमल, कार्यंप्रवण, अपनी प्रशंसा न करनेवाला होता 
है वह ही श्रेष्ठ राजा है ।””--- “राजा झूँठ बोलना त्याग दे और बिना कहे लोगों 
का प्रिय करे, काम, क्रोध, .हैंप से भी धर्म का त्याग न करे, प्रश्न करने पर 
कठोर उत्तर न दे, कठोर वाणी से न बोले, कोई काम शीघ्रता से तथा द्वेषयुक्त हो 
कर न करे । ऐसा रहने पर शत्रु भी वश में हो जाता है । राजा प्रजा के हित का 

ध्यान रखते हुए प्रिय होने पर अ्रधिक हष॑ न करे, अप्रिय होने पर दुखी न हो, 

ओर धन की हानि में क्रढ्वन हो।” बुक्रनीति में बताया है कि “संयमी, दर, 

शख्तास्र-कुशल, शत्रु को मारनेवाला, मर्यादा के श्रन्दर रहनेवाला, बुद्धिमान, 

ज्ञान-विज्ञान से युक्त, नीचों को अपने पास न रखनेवाला, दुरद्रष्टा, वृद्धों का 
सेवक, नीतियुक्त--इन गुणों से युक्त जो राजा होता है वह देवताओं का अंश 
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है ।”” “राजा बूरता, पाण्डित्य, वक्‍तृत्व, दानशीलता, वल, पराक्रम ओर नित्य 
उत्थान ( प्रयत्न ) इनको कभी न छोड़े ।?--“हिसा, चोरी, अनुचित कामना, 
चुगली, कठोरता, असत्य, भेद, वृथावचन, द्रोह, चिन्ता, दृष्टि की विषमता, यह 
वाणी, मन ओर शरीर के दस पाप हैं, इन्हें छोड़ दे और वृत्तिहीन, रोगी, 
शोकातुर लोगों का सत्य के अनुसार पालन करे। कीड़ों और चीटीं तक को अपने 
समान समझे और उपकार करनेवाले शत्रु के प्रति भी उपकारोी हो । सम्पद 
(ऐश्वयें ) और विपत्ति में मम को एकरस रखे, कार्य करने पर फल-प्राप्ति का 
प्रयत्न करे । समय पर हितपुर्वक कम और मधुर वचन बोलनेवाला, कोई भी बात 
उचित समय पर करनेवाला, प्रसनन्‍नवदन, सुशील, करुणावान्‌ और मृदु हो ।??९१ 

राजा के लिए आवश्यक गुण बताने के अतिरिक्त ऐसे बहुत-से दुर्गुण भी 
बताये गये हैं जिनसे राजा को दूर रहना चाहिए -जिन दुगु णों के कारण राजा 
में अहद्भार, निजी सुख की अ्रभिलाषा तथा राज्य को ठीक सद्चालित करने के 
सम्बन्ध में उपेक्षा उत्पन्न होती है और फिर राजा, प्रजा का ध्यान न कर अपने 
ही सुख और हित की ओर अधिक ध्यान करता है। जान्तिपव में उतथ्य कहते 
हैं? कि “हे मान्धाता | तू निश्चित रूप से जान ले कि राजा (स्व) धर्मपालन 
के लिए है कामोपभोग के लिए नहीं ।” शुक्र ने भी इसी भावना को व्यक्त 
करते हुए कहा है कि “देवता को आगे कर (देवपूजा के बहाने) राजा नृत्य आदि 
देख कर अपने उपभोग के लिए मस्त न हो ।”*४३ राजा के संयमित होने के 
लिए जो सबसे श्रावरयक वात वतायी गयी है वह यह है कि वह इच्द्रिवजय 
करे” ४ क्योंकि उससे राजा की लक्ष्मी (वेभव) में वृद्धि होती है और उसकी 
कीति-स्पर्शी होती है;?७" क्योंकि उसके कारण राजा में विनय उत्पन्न 
होता है?* जिससे राजा प्रजा को वश में करने में समर्थ होता है ।?४ कामन्दक 
का कहना है कि “जो एक मन को संयमित करने (जीतने) में समर्थ नहीं है वह 
सागर-पर्यन्त पृथ्वी को कैसे जीत सकता है”०< ग्रर्थात्‌ वही राजा ठीक से 
शासन चला सकता हैं और राज्य को अपने वश में कर सकता है जो स्वर 
संयमित रहे । यदि इसके विपरीत राजा की ये इन्द्रियाँ वश में न हों तो वह 
विक्षिप्त मन हो कर हाथी के समान इन इन्द्रियों के बन्चन में हो जाता है और 
फिर उसके कारण उसके ऊपर विपत्ति आती है और उसका विनाश हो जाता 
हैं ।* इसी के पश्चात्‌ उदाहरण दिये गये हें कि विभिन्न इन्द्रियों के वश में रहने 
के कारण किस-किस प्रकार से हानि होती है जेसे शब्द इन्द्रिय के वश्य में होने 
के कारण मृग गीत से मोहित हो पकड़ा जाता है। इस प्रकार राजा को विरक्‍त 
किया गया है कि वह इन इन्द्रियों के वश में न हो कर समय पर ही इनका सेवन 
करे ।८? इन्द्रियों की आसक्ति रोकने के अ्रतिरिक्त पड़्रिपुओं ( कोटिल्य के 
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प्रनुसार अ्रिषिड्वर्ग तथा शुक्र और कामन्दक के अनुसार शत्रुषंड्वर्ग ) अर्थात्‌ 
काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर का भी राजा को त्याग करना चाहिए क्योंकि 
इन सबके कारण धीरे-धीरे राजा के विकार बढ़ते जाते हैं और स्वाभाविकतया 
प्रजा-हित का ध्यान कम हो जाता है। कौटिल्य, शुक्र, कामन्दक, उद्योगपर्व 
तथा मार्कष्डेयपुराण ने" * उन राजाओं के उदाहरण दिये हैं जो इन षड्रिपुओं 
के वश में होने के कारण नष्ट हो गये और फिर, जिससे कि राजाओं को इन 
छः दुर्गुणों से दुर रहने का लाभ समझ में आये तथा उसके अ्रनुसार भावना उत्पन्न 
हो इसलिए बताया है कि इस षड़वर्ग का त्याग करने से तथा जितेर्द्रिय होने से 
परशुराम तथा अ्रम्बरीष ने चिरकाल तक पृथ्वी का भोग किया । शुक्र ने काम, 
क्रोध, लोभ का पृथक रीति से वर्णन करते हुए बताया है कि “जय की इच्छा 
रखनेवाला राजा प्रजापालन में काम, शत्रु को नष्ट करने में क्रोध और सेवा के 
घारण करने में लोभ करे परन्तु परस्नी के सद्भम में काम, अन्य के धन में 
लोभ और अपनी प्रजा को दण्ड देने में क्रोध कभी न करे। परल्ली-सद्भम से 
व्यक्ति को कुटुम्बी, प्रजा को दण्ड देने से व्यक्ति को श्र तथा अन्य के 
धन के शआ्राधार पर व्यक्ति को धनी कौन कहेगा ?”** मनुस्मृति में केवल काम, 
क्रोध, लोभ का उल्लेख करते हुए काम से उत्पन्न दस व्यसन तथा क्रोध से उत्पन्न 
आठ व्यसन भी बताये गये हें और ऐसा कहा गया है कि काम से उत्पन्न व्यसनों 
से राजा अपने अर्थ” और “धर्म? को नष्ट करता है ओर क्रोध से उत्पन्न व्यसनों 
से वह स्वयं को ही नष्ट करता है। इस प्रकार राजा को इन व्यसनों से वाजित 
किया गया है । कामोत्पन्न व्यसनों में हें मृगया, चूत, दिन में सोना, पराया दोष, 
देखना, स्त्रियों से श्रधिक संसर्ग, मद्यपान, नाचना, गाना-बजाना और वृथा घुमना | 
क्रोध से उत्पन्न व्यसनों में है चुगली, हिसा, द्रोह करना, ईर्ष्या, निन्दा, श्रर्थ- 
दुघण (धन को नष्ट करना), कठोर वचन कहना और मारता । इनमें भी मनु ने 
मद्यपात, चूत, स्री-संसर्ग, मृगया, दण्डपारुष्य (मारना), वाक्‍्पारुष्य (कठोर वचन 
कहना) तथा अर्थदृषण को ही प्रमुख व्यसन बताया है जिनमें पहले-पहले कहे गये 
व्यसन बाद में बताये गये व्यसनों से श्रधिक कष्ठदायक हैं “3 श्रन्य ग्रन्थों ने इन्हीं 
सात प्रमुख व्यसनों का उल्लेख किया है। ४ शुक्र और कामन्दक ने इन दीषों से नष्ट 
होनेवाले राजाओं के उदाहरण भी दिये हैं ।< ५ कामन्दक ने विस्तार के साथ राजा 
के लिए इनमें से प्रत्येक दुगु ण की हानि बतायी है ।:५ कौटिल्य ने भी कामन्दक 
के समान इन व्यसनों के दोष तथा मनु के ही लगभग समान इन दोषों की गुरुता 
का क्रम बताया है ।८४ इस श्रकार इन दुगु णों से होनेवाली हानि स्पष्ट करके 
भारतीय राजनी तिशास्् के ग्रन्थों ने राजाश्ों को उन दुगुणों की ओर से उन्मुख 
करने का भ्रयत्त किया है जिन दुगगु णों के कारण राजा उनमें फेस कर स्वार्थ में 


२६४ समाज और राज्य : भारतीय विचार 


प्रवलिप्त हो तथा ग्रभिमानी बन प्रजा का हिंत श्र अहित एवं :सुख-दुःख भूल 
जाता है तथा जो दुर्गु रा राजा का भी समाज में थोड़ा-बहुत आदर्श रहने के कारण 
समाज-जीवन के लिए हानिकारक, भ्रष्टकारक और अव्यवस्था निर्माण करनेवाले 
हैं । इन सब दोषों में भी मृगया तथा स््री-सहवास कुछ मात्रा में ठीक भी बताये 
गये हैं क्योंकि इनमें कुछ गुण हैं अतः उनका परिमित मात्रा में उपभोग करना 
उचित कहा गया है । 

राजा को ठीक मार्ग पर पर बनाये रखने का तथा उसे विषयी न होने देने 
का एक और भी प्रयत्व है। राजा का दैनिक कार्यक्रम भी राज्य-व्यवस्था के वर्णन 
में निश्चित किया गया है ।“९ याज्ञवल्व्य में लिखा है कि राजा ( प्रात:काल ) 
उठकर रक्षा की व्यवस्था का निरीक्षण करे और तत्पश्चात्‌ व्यवहार (मुकदमें) 
को देखकर स्नान के बाद रुचि के अनुसार भोजन करे | फिर, राज्य की आय लेने 
में जो नियुक्त हैं, उनसे प्राप्त सभी वस्तुएँ भण्डार-गृह में रखवा दे। तलइचात्‌ 
गुप्तचरों से वातचीत करे ओर मन्त्रणा करके दूतों को (श्रन्ता राज्य की व्यवस्था) 
भेजे । फिर या तो स्वयं कुछ विहार करे या मन्त्रणा करे और सेना का निरीक्षण 
कर सेनापतियों के साथ विचार-विमर्श करे । तदनन्तर संध्या कर गुप्तचरों के 
साथ उनकी वार्त्ता सुने। तूयंघोष के साथ सोवे और सोकर शास्त्र्चिन्तन करे 
तथा दिनभर के अपने कर्त्तव्य का विचार करे और ग़ुप्तचरों को अपने-श्रपने कार्य 
पर भेजे । फिर, वह ऋत्विज, श्राचार्य तथा पुरोहित श्रादि से आशीर्वचन करे 
और ज्योतिषियों तथा वैद्यों को देखकर फिर क्षत्रिय गौ, सुवर्णं और भूमि का 
गृहस्थों को दान करे । इस पूरे देनिक कार्यक्रम से यह स्पष्ट होता है कि 
राजा को अपने जीवन में कितना अनुशासित रहना आवश्यक माना गया 
था । इससे यह भी स्पष्ट होता है कि राजा के लिए यह अनिवाय॑-सा था कि 
राज्य की सम्पूर्ण व्यवस्था पर वह ॒ व्यक्तिगत रूप में ध्यान दे तथा इस बात का 
ध्यान रखे कि उसका व्यक्तिगत जीवन सुखोपभोग के लिए नहीं राज्य की श्रर्थात्‌ 
प्रजा की चिन्ता के लिए ही है । 

इन सब वातों के अतिरिक्त राजा के मन के ऊपर उसके कतंव्यपालन 
की भावना निर्माण करेंने के लिए यह कहा गया था कि राजा के भी ऊपर 
धमं है। वृहदारण्यकोपनिषद्‌ में कहा गया है कि चारों वर्णों का निर्माण 
करने के पदचात्‌ भी उसे लगा कि यह अभी श्रेयस्कर स्वरूप नहीं है अतः 
उसने घमम का निर्माण किया । “यह जो घमम्म है वह क्षत्रिय का भी क्षत्रिय 
(नियन्त्रण करनेवाला) है इसलिए उससे ऊपर कुछ नहीं है ।””९० राजसूय के 
अभिपेक में राजा की पीठ पर धर्म का दण्ड छुवाया जाता है*) जिससे उसे 
यह स्पष्ट हो जाय कि राजा को धर्म द्वारा शासित होना चाहिए । ऐतरेयब्राह्मण 
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में राजा की कतंव्यभावना प्रदर्शित करमे के लिए राजा के लिए यह आवश्यक 
बतलाया है कि वह अभिषेक के समय पुरोहित के सप्रस्‍क्ष शपथ ले कि “जिस 
रात्रि में मैं पैदा हुआ हूँ (राज्य ग्रहण किया है) और जिस राशि में में मरूंगा 
उन दोनों के बीच में यदि मैं द्रोह करूँ तो मेरा इष्टापूर्त (पुण्य) स्वगं, सुकृतु, 
आयु तथा प्रजा नष्ट हो जाये ।” पिछले अध्याय में बताया ही गया हैं कि राजा 
के लिए घमंपालन का कितना महत्व दिया गया था और यह आग्रह किया गया 
था कि राजा श्रपनी मर्यादा के अन्दर रहे तथा निष्पक्ष रहे। इस प्रकार धर्म- 
भावना को महत्त्व दे कर और राजा के अन्दर यह भावना निर्माण कर कि 
उसे अपने धरम अर्थात्‌ कर्तव्य का पालन करना आवश्यक है और इसी में उसकी 
श्रेष्ठता है, भारतीय सामाजिक विचारकों ने राजा की ऐसी वृत्ति निर्माण करने 
का प्रयत्न किया जिसमें राजा की मनमानी स्वेच्छाचारिता को हीन और निक्ृषष्ट 
समझा जाये और राजा वेसे आचरण की ओर से विमुख हो। घर्म-भावना के 
ही साथ-साथ परलोक के परिणाम का भय दिखा कर भी राजा को श्रत्याचार 
और दुराचार से उन्मुख करने का प्रयत्न था | शुक्रनीति में कहा है कि “जो 
राजा स्वधमम में रह कर प्रजा का पालन करनेवाला होता है, समी यज्ञों का यजन 
करता है, शत्रुओ्नों को जीतता है, दानशील, क्षमाशील, एवं झूर है, विषयों में 
निस्पृह्ठ है (विषयी नहीं है), विरक्त है, वह साक्विक राजा है और वह मोक्ष 
प्राप्त करता है। इसके विपरीत जो तामसिक राजा होता है वह निर्दंयी, अपने 
घमण्ड में मस्त, हिसक और सत्यहीन होता है तथा नरक भोगता है। रजोगुणी 
राजा वह होता है जो अभिमानी, लोभी, विषयी, घोखा देनेवाला, शठ तथा मन 
वाणी और कम में भिन्नता रखता है, कलह॒प्रिय होता है, नीचों का संसर्ग करता 
है, स्वतन्त्र (मर्यादारहित) होता है, नीतिहीन होता है और अन्तर में छल रखता 
है, भौर वह अधम राजा दूसरे जन्म में पक्षी की अथवा स्थावर प्राणियों की (वृक्ष 
आदि) योनि प्राप्त करता है ।”* * इसी प्रकार से शान्तिपव॑ में भी कहा है ।९३ 
राजा के सम्मुख प्रलोक का परिणाम दिखाने के अ्रतिरिक्त यह भी बताया 
गया है कि राजा के दोष से प्राकृतिक दुष्परिणाम होते हैं ।९४ “क्षत्रिय के प्रमत्त 
होने पर बहुत दोष उत्पन्न हो जाते हैं--अ्रधर्म में वृद्धि होती है, प्रजा. 
वर्णोसड्भूर होती है, भ्रीष्म में ठण्ड रहती है और शरद में ठण्ड नहीं रहती 
प्रजा में अतिवृष्टि, अनावृष्टि और व्याधियाँ होती हैं, नक्षत्र और घोर 
ग्रह उत्न्न होते हैं तथा राज्य के नाश करनेवाले बहुत-से उत्पात होते हैं।”” 
राजा को वृत्ति में आ्रान्तरिक रूप में कतंव्यपालक की भावना उत्पन्न करने के 
लिए ही यह कहा गया है कि राजा अपने शासन में प्रजा द्वारा किये हुए पाप 
और पुण्य के कुछ अंश को भोगता है श्रर्थात्‌ यदि राजा के प्रयत्नों से प्रजा के 
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पुण्य में वृद्धि होती है तो वह उस पुण्य का कुछ अंश प्राप्त करता है परल्तु 
यदि राजा के निष्क्रिय, दुव्यंसनी, अन्यायी अथवा श्रत्याचारी होने से प्रजा 
में पाप बढ़ता है तो उस पाप का अंश भी राजा को भोगना पड़ता है। 
राजा को ठीक रखने के लिए यह भी कहा गया है कि जैसा राजा का आचरण 
होता है वसा ही प्रजा का होता है*० श्रर्थात्‌ यदि राजा चाहता है कि प्रजा 
भी ठीक मार्ग पर चले, तियमों का पालन करे, बिनयी हो, धर्मपालक हो 
और राज्य में सुव्यवस्था तथा श्रनुशासन रहे तो राजा को भी वसा ही होना 
चाहिए। मनु का कहना है कि जिस अपराध पर अन्य साधारण मनुष्य 
की एक पर दण्ड होगा वैसे ही श्रपराध के लिए राजा को सहसत्र पणु दण्ड 
देना चाहिए ।* 5 

ऊपर वताये गये सब प्रयत्त ऐसे होते हैं जिनके द्वारा आन्तरिक भावना 
श्रथवा व्यक्तिगत परिवर्तव निर्माण करके राजा को ठीक करने का प्रयत्त किया 
गया था । परन्तु फिर भी ऐसा सम्भव है कि ऐसा कोई राजा हो जिसमें इन 
सव बातों के पश्चात्‌ भी सद्वृत्ति निर्माण होनी सम्भव ही न हो और उसे 
नियन्त्रण में रखने की श्रावश्यकता हो । ऐसी श्रवस्था में नियन्त्रण के वाह्म 
साधन भी भारतीय राज्य-व्यवस्था में बताये गये हैं। सबसे पहले तो यह 
आवश्यक है कि राजा अपनी सहायता के लिए सन्त्रियों को नियुक्त करे (क्योंकि 
राज्य का कार्य वह श्रकैला नहीं चला सकता), मन्त्री जो वात कहें उसे वह 
माने तथा मन्त्रियों के लिए भी यह आवश्यक बताया है कि वह राजा को 
कुमार्ग पर जाने से रोके । कामन्दक का कहना है कि “राजा यदि श्रकायें में 
प्रवृत्त हो तो मन्त्रियों द्वारा उसे रोका जाना चाहिए और राजा का भी यह 
कर्तव्य है कि वह ग्रुरुजनों (वेदों) ;तथा मन्त्रियों के बचनों को माने ।?”?१७ आगे 
राजा के कुमार पर जाने से होनेवाली हानि का सच्धभेत करते हुए वह कहता है 
कि “राग, मान तथा मद से अन्‍्घे हुए तथा शत्रु के सद्धुट में गिरे हुए राजा के 
लिए सुदृढ़ मन्त्रियों को चेष्टठा ही हाथ का सहारा होती है ।”*< जुक्र ने 
नियन्त्रण करनेवाले मन्त्रियों की प्रशंसा करते हुए तथा राजा को न रोकनेवाले 
मन्त्रियों की निन्‍दा करते हुए कहा है कि “जिनसे राजा पर नियन्त्रण रहता है वे 
ही भ्रच्छे मन्त्री हैं परन्तु जिन मन्त्रियों से राजा को भय नहीं होता है उनसे क्या 
राजा की वृद्धि हो सकती है? वे वो उन्हीं स्त्रियों के समान हैं जिन्हें वस्त्र, 
आभूपण आदि से केवल सुसज्जित कर दिया गया हो | उन मन्त्रियों का क्या 
उपयोग जिनके द्वारा राज्य, प्रजा, बल, कोश तथा राजा के गुणों की वृद्धि 
न हुई अथवा शत्रु का नाश न हुआ ??3*१ भअन्त्रियों के अतिरिक्त दूसरा नियन्त्रण 
हैं पुरोहित का ।! “? राजा और पुरोहित का सम्बन्ध विस्तार के साथ शान्तिपव॑ 


ध 
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में बताया है जहाँ कहा है कि धर्म और अर्थ का गूढ़ तत्व समभने के लिए राजा 
को पुरोहित नियुक्त करना चाहिए तथा राजा और पुरोहित को चाहिए कि वे 
पारस्परिक सौहाद्' रखें क्योंकि ऐसा न होने पर क्षत्रिय के राज्य का नाथ हो 
जाता है, उसमें चारों ओर डाकू लोग घूमते हैं, यज्ञ नहीं होते, वेदाध्ययन नहीं 
होता, राजा के राज्य को वृद्धि नहीं होती अर्थात्‌ यदि राजा धर्म के ज्ञाता 
पुरोहित के अनुकूल नहीं चलता तो उसके राज्य में सुव्यवस्था रहना कठिन 
है ।१ १ कौटिल्य ने कहा है कि “राजा मर्यादा की स्थापवा करे तथा आचाये 
(पुरोहित), और भ्रमात्यों की नियुक्ति करे जो (राजा को) अनुचित कार्य करने से 
रोकते हैं और समय की चाबुक से प्रमत्त श्रथवा पड़े हुए राजा को सचेत करते हैं |” 
इसके अतिरिक्त उसमे यह भी कहा है कि “राजा मन्त्र और अनुष्ठान में 
सम्पन्न, त्रयी का ज्ञाता, कर्मंतत्पर, जितेन्द्रिय, क्रोधजयी, क्रोध, लोभ और 
मोह से वर्जित श्रेष्ठ कुलशीलवाले, छहों वेदाज्भ (शिक्षा, कल्प, निरुक्त, छन्द, 
ज्योतिष, व्याकरण), वेद, देव (भविष्य), दण्डनीति को जाननेवाले, देवी- 
मानुषी आपत्तियों का अश्रथवं के उपायों से प्रतिकार करनेवाले व्यक्ति को 
पुरोहित बनाये और उसका इस प्रकार अनुगामी हो जैसे शिष्य आचार्य का, 
पुत्र-पिता का, तथा भ्ृत्य-स्वामी का अनुगामी होता है। क्षत्रिय, जो ब्राह्मण 
(पुरोहित) द्वारा रक्षित और वर््धित, मन्त्रियों की मच्त्रणा से युक्त तथा 
शास्रानुसार कर्मो के शस्त्र से सुसज्जित होता है वह विजय प्राप्त करता है तथा 
अ्रत्यन्त अजेय होता है ।!”१? 5 जुक्र ने भी पुरोहित को राजा के पिता के समान 
और उसी के जेसे श्रेष्ठ आसन पर बैठने योग्य बताया है*०३ तथा पुरोहित 
को राजा के सभी व्यक्तियों में सबसे प्रथम और राज्य (राजा) तथा राष्ट्र 
(प्रजा) को धारण करनेवाला कहा है। फिर उसने पुरोहित के गुण वता कर 
कि “मन्त्र और अनुष्ठान में कुशल, त्रयी का ज्ञाता, कम तत्पर, जितेन्द्रिय, 
क्रोधजयी, लोभ-मोह से शून्य, छहों श्रद्ध, धनुर्वेंद तथा घर्मं का ज्ञाता, जिसके कोप 


के भय से राजा भी धर्म ओर नीति में तत्पर रहे तथा नीतिशासत्र और व्यूह श्रादि 


में कुशल पुरोहित होना चाहिए ।” यह भी कहा है कि वही (वास्तविक) श्राचार्य 
तथा पुरोहित है जो शाप और पा दोनों में समर्थ हो ।१९४ सामविधान बाहाण 
में कहा है'?“ कि राजा अभिषेक के पद्चातू पुरोहित के अ्रधीन रहे ।१० ६. 
मल्त्रियों और पुरोहित के भ्रतिरिक्त राजा के ऊपर वाह्य नियन्त्रण रखने में 
जिन्हें सहायक माना गया है वे थे ब्राह्मण | ऊपर इस बात का विस्तार से 
वर्णन किया ही गया है कि राजा को ब्राह्मणों के कहने के अनुसार चलना 
चाहिए तथा यह भी बताया गया है कि यदि क्षत्रिय किसी प्रकार कोई दुष्टता करे 
तो ब्राह्मण का यह कतंव्य है कि वे ऐसे क्षत्रियों को दण्ड दें ।०७ इस प्रकार 
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के उदाहरण भी इतिहास-पुराण ग्रन्थों से ऊपर दिये गये हैं जहाँ ब्राह्मणों ने 
दुराचारी राजाओं को दण्ड दिया है। चौथा वाह्मय नियन्त्रण राजा के ऊपर है 
जनमत का और यह वार-बार कहा गया है कि राजाओं को कोई ऐसा काम 
न करना चाहिए जिससे प्रजा उद्दे जित हो जाये क्योंकि प्रजा के उद्विग्न होने 
पर राजा नप्ट हो जाता है*?< श्रर्थात्‌ यह माना गया है कि यदि प्रजा राजा 
से असन्तुष्ट रहती है तो वह अन्ततः राजा के लिए हानिकारक ही रहता है 
क्योंकि धीरे-घीरे प्रजा का विरोध राज्य को नष्ट कर देता है। सबसे 
प्रन्तिम वाह्य नियन्त्र) राजा के ऊपर समाज-व्यवस्था का था जिसके द्वारा 
समाज के विभिन्न कार्यों का विभाजन कर राज्य की ओर इस कारण राजा 
की शक्ति सीमित कर दी गयी थी तथा राजा को यह अधिकार नहीं था कि 
वह ग्रन्य लोगों के कार्यक्षेत्र में अथवा समाज-व्यवस्था में हस्तक्षेप करे। 
राज्य समाज-व्यस्था से किस प्रकार बधा हुआ था, यह पीछे विस्तार से बताया 
द्वी गया है । 

नियन्त्रण के इन सब आन्तरिक और वाह्य साधनों के पदरचात्‌ भी 
जो राजा ठीक न.हो उसके लिए अन्तिम मार्ग के रूप में कहा गया था कि 
जो राजा अधर्मशील है अर्थात्‌ मर्यादा के अन्दर नहीं रहता, श्रत्याचार करता 
है, उसे उसके स्थान से च्युत कर देना चाहिए। शुक्रनीति में कहा है कि 
“यदि राजा अ्रधमंशील हो तो प्रजा धर्मंशील, श्रति बलवान्‌ शत्रु का आश्रय 
ले कर उसे कृष्ट दे”१०५ अनुशासनपर्व॑ में भी कहा है?"? कि “रक्षा न 
करनेवाले, मारनेवाले, धन हरण करनेवाले, दुष्ट कलयुगरूपधारी राजा को 
प्रजा सन्नद्ध हो कर मार दे। भें रक्षा करूंगा), ऐसा कह कर भी जो राजा 
रक्षा नहीं करता है वह प्रजा द्वारा सज्भुठन निर्माण कर पागल कुत्ते के समान 
मार डालने योग्य है ।” प्रजा के श्रतिरिक्त राजकुमार को भी शअ्रधर्मी राजा 
के विरुद्ध विद्रोह कर उसे हटाने की अनुमति है यदि प्रजा राजा से श्रप्रसनन्‍्न 
हो ।!१ * ब्राह्मणों द्वारा दुष्ट राजा हटाने का उल्लेख ऊपर किया ही गया 
है तथा पुरोहित के सम्बन्ध में कहा है कि “जो कुलीन राजा भी गुण, नीति, 
वल को नष्ट करनेवाला तथा अधामिक हो तो उस राष्ट्र-विनाशक (राजा) को 
त्याग देना चाहिए और उसके स्थान पर पुरोहित ग्रुणयुक्त, उसी कुल में से 
उत्पन्न व्यक्ति को राज्य की रक्षा के लिए प्रजा की सम्मति से बैठा दे ।??११२ 
इस प्रकार यद्यपि भारतीय समाज श्रौर राज्य-व्यवस्थापकों ने राजतन्त्र को ही 
विविव कारणों से श्रेष्ठ पद्धति माना था, परन्तु इसमें राजा से यह आग्रह 
था कि वह प्रजा के हित के लिए, प्रजा की इच्छा का ध्यान रख कर अपना 
शासन चलाये । इसके पश्चात्‌ राजा को ठीक मार्ग पर रखने के लिए भी 


राज्य का प्रशासन (कार्यपालिका)..._ २६६ 


बहुत-से प्रयत्न किये गये थे और अन्त में यदि राजा किसी से ठोक न हो तो यह 
कहा गया था कि उसे पदच्युत कर दिया जाये। इतने सब नियन्त्रण होने के 
पद्चात्‌ राजा द्वारा अत्याचार होना कठिन था, अश्रतः राजा को बलपूर्वक हटाने 
की स्थिति उत्पन्न होने की सम्भावना बहुत कम रह जाती है । 

भारतीय विचार के अन्दर राज्य के उत्तराधिकार-सम्बन्धी जो नियम हें, 
उनका वर्णांन भी बहुत आवश्यक है। भारतीय समाज-व्यवस्था में वर्ण-विभाजन 
के और अधिकारभेद के सिद्धान्त के अनुसार क्षत्रिय को ही राज्य का काम 
सौंपा गया है भरत: क्षत्रिय ही राजा हो सकता है। मनुस्मृति में राजधर्म का 
वर्णन प्रारम्भ करते समय कहा गया है कि “ब्राह्मण का चारों प्रकार (आश्चमों) 
का धर्म कहा जो पवित्र है और परलोक में अक्षय फलदायक है, भ्रव राजधर्म 
( क्षत्रिय धरम ) कहा जाता है ।””११३ नवें अध्याय में राजधर्म समाप्त कर 
कहा गया है कि “यह राज्य की सम्पूर्णा और सनातन कर्म विधि कही गयी, श्रब 
क्रमश: वैष्य भर शूद्र का यह कर्म जानो ।”” इसका स्पष्ट अथ है कि राजधर्म का 
वर्णन प्रारम्भ करते समय) १४ 'क्षत्रिय” छाब्द का प्रयोग भी किया है। हारीत- 
स्मृति में कहा है, “राज्य पर शसीन क्षत्रिय प्रजा का धर्म से पालन करता हुआ 
योग्य अध्ययन तथा विधि-अनुसार यज्ञ करे ।?”११७ इसी प्रकार गौतम, वसिष्ठ, 
आपस्तम्ब, विष्णु !१5 आदि ने क्षत्रिय के धर्मों का पृथक्‌ वर्णन न करते हुए 
राजधम के नाम से ही वेसा किया है । इतिहास-पुराण प्रन्थों में भी कलियुगीय 
राजाओं को छोड़ कर--जो पतन की अवस्था के राजा हँं--शेष सब राजा 
क्षत्रिय ही बताये गये हैं | श्रतटः भारतीय विचार के अतुसार क्षत्रिय ही राजा 
होता चाहिए | परन्तु शान्तिपव में युधिष्ठिर भीष्म से पूछते हैं कि क्षत्रिय जब 
वर्णॉंसद्धूर हो जायें और प्रमोहित (भ्रमित तया निष्क्रिय) हो जायें उस समय 
यदि अन्य वर्ण का व्यक्ति धर्म से दण्ड को धारण करता हुमश्ना दस्युओं से प्रजा 
की रक्षा करे तो उसको यह काय॑ँ करना चाहिए अ्रथवा न करना चाहिए 
अथवा उसे रोकना चाहिए ? भीष्म उत्तर में कहते हैं कि “पाररहित 
(समुद्र ) में जो पार बन जाये और नोका न होने पर जो नौका हो जाये 
वह श॒द्र हो श्रथवा अन्य कोई हो, सम्मान का पात्र है। हे राजन | जिसका 
आश्रय ले कर अनाथ तथा दस्युझ्रों द्वारा पीड़ित मनुष्य बलपृ्वक जीवन व्यतीत 
करे उसका ही प्रेमपुवंक अपने वबान्धव के समान पूजन करना चाहिए। जो 
पुरुष सज्जनों का रक्षण करे और अ्रसज्जनों को रोके उसी को राजा बनाना 
चाहिए और उसी के द्वारा यह सब (राज्य) धारण किया जा सकता 
है ।१)१७ यहाँ पर भी यह धारणा स्पष्ट है कि साधारणतया तो क्षत्रिय 
ही राजा होना चाहिए परन्तु यदि क्षत्रिय ही वर्णंसद्धूर हो जायें और 
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कतंव्यविमृढ़ हो जायें उस स्थिति में किसी को भी राजा मानना श्रेयस्कर है 
श्र्थात्‌ केवल अपवाद के रूप में और झ्रापत्तिकाल के ही लिए क्षत्रिय के अतिरिक्त 
अन्य किसी को राजा बनाया जा सकता है। इसी प्रकार भारतीय समाज- 
व्यत्रस्था के अन्दर र्त्रियों के लिए जो क॒तंव्य निर्धारित किये गये हैं तदसुसार 
साधारणतया स्त्रियों को राज्यकत्रियों के रूप में लाना उस व्यवस्था के अनुकूल 
नहीं है । परन्तु श्रपवाद के ही रूप में कहा गया है कि जो राज्य राजाओं से 
शन्‍्य हो गये हैं वहाँ पर भाइयों, पुत्रों, पोत्रों को अ्रभिषिक्त किया जाये और 
जिन राजाओं के पृत्र भी नहीं हैं वहाँ पर कन्याओं को ही राज्यासीन किया 
जाये ।) ८ 


कार्यपा लिका 


ग्रभी तक राज्य-व्यवस्था में जिस राजा का वर्णन किया है वह भारतीय 
व्यवस्था के श्रतुसार राज्य का एक अ्रद्ध है, यद्यपि वह सबसे महत्त्वपुर्ण श्रद्ध 
है । इसके श्रतिरिक्त राज्य के छः श्रन्‍्य श्रज्ध (अ्रथवा प्रकृति) बताये गये हैं-- 
श्रमात्य, दुर्ग (पुर), राष्ट्र, (जनपद), कोश, दण्ड (बल) तथा मित्र (सुहृद) |! ) ९ 
भारतीय विचारकों ने इन स्त प्रकृत्तियों का उल्लेख श्रथवा राज्य का इन 
सात भ्रड़ों में विभाजन, राज्य की व्यावहारिक श्रावश्यकता का ध्यान रख 
कर किया था। यह स्पष्ट है कि राज्य को एक सर्वोच्च प्रतिनिधि श्रथवा 
शासक अथवा नियन्त्रणकर्ता की झ्रावश्यकता होती ही है (राजा) परन्तु उसके 
साथ उस ग्रवोच्च व्यक्ति की सहायता के लिए तथा झासन के विभिन्न अज़्ें 
का भार सँभमालने के लिए सहायक भी आवश्यक हैं (मन्त्री)। फिर जनपद 
(राष्ट्र) अर्थात्‌ जनसंख्या ओर क्षेत्र के विना तो राज्य का कोई अस्तित्व ही 
शेप नहों रहता । इसके अतिरिक्त राज्य न तो कोष के बिना चल सकता है 
न॑ सेवा के ही बिना । और राज्य-शासन के लिए जो राजधानी चाहिए उसे 
पुर” कहा गया है जिसको इतना सुरक्षित होना चाहिए कि उसे दुर्ग 
कहा जा सके । सवसे अन्त में यदि किसी राज्य के श्रन्तरराज्य सम्बन्ध हैं (और 
वह राज्य के लिए श्रनिवाय॑ हैं) तो राजा को श्रन्य राजाओं में से कुछ को 
अपना मित्र बताना ही पड़ेगा और उन “मित्रों! (सुहृद) को राज्य से पृथक 
न मान कर भारतीय राजनीतिशात्त में व्यावहारिक विचार करने के लिए, 
राज्य का ही एक श्रद्ध माना है।इस व्यावहारिक विश्लेषण के कारण 
भारतीय विचार में राज्य के इन श्रद्धों अथवा प्रकृतियों का विवेचन वतंमान- 
काल के शासन के अ्रद्धां (»एथ75 (कार्यंपालिका, न्यायपालिका, विधायक- 
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मण्डल )श्रथवा प्रकृतियों 2/6767४३ (जनसंख्या, क्षेत्र, शासन तथा प्रश्ुसत्ता) 
के विवेचन से भिन्न है। वतंमानकाल में पहले तो राज्य के चार तत्व गिने गये 
हें--भूमि, जनसंख्या, शासन और सर्वप्रभुता और फिर इन चार तच्वों में से 
शासन! नामक तत्व के तीन श्रद्ध अथवा कार्य माने गये हें--कार्यपालिका, 
विधान मण्डल और न्यायपालिका। भारतीय विचार में यह दो प्रकार का 
वर्गीकरण न कर शासन के उन सभी अज्ों को जिन्हें भारतीय राज्य-प्रणाली 
के अनुसार शासन के लिए. आवश्यक समझा गया है, राज्य के ही अज़्ों के 
रूप सें सम्मिलित किया और इसलिए उनका कोई पृथक वर्गीकरण नहीं मिलता । 
भारतीय विचारकों के 'राष्ट्रर नामक श्रद्ध में भूमि”! और “जनसंख्या” सम्मिलित 
हैं, परन्तु उन्होंने राज्य को सरंप्रभ्नुता-सम्पन्न न मान कर 'सर्वश्रभुता” नामक 
तत्व का कोई उल्लेख नहीं किया है और राज्य के शासन को पाँच अज़्नों में 
विभाजित कर उनका भी राज्य के ही अद्भ के रूप में उल्लेख किया--राजा, 
मन्‍्त्री, कोश, दुर्ग और सेना । जहाँ तक शासन के तीन अज्भों--कार्यपालिका 
आदि का प्रइन है, मन्‍्त्री राजा की कार्यंपालिका के रूप में कार्य करते हैं, 
वर्योकि योग्य न्याय का अन्तिम उत्तरदायित्व राजा का माना गया है तथा राजा 
इसको दूसरों पर ठाल नहीं सकता इसलिए राजा के पास कार्यपालिका के 
साथ-प्ताथ न्यायपालिका पर नियन्त्रण का भी काय है । इसलिए शासन के इन 
दोनों भागों (का्यंपालिका और न्यायपालिका) के प्रतिनिधि के रूप में राजा 
और मन्‍्त्री भी राज्य के दो अद्भ माने गये हैं । कार्यपालिका और न्यायपालिका 
के अतिरिक्त भारतीय व्यवस्था में विधान बनाने;का कार्य राज्य के पास लगभग 
नहीं था, इसलिए ज्ञासन का वर्गीकरण भारतीय विचारकों ने कार्यपालिका 
न्यायपालिका और विधानमण्डल के रूप में न कर राजा, मन्त्री आदि के रूप 
में ही किया है। इसका यह श्र नहीं कि न्‍्यायापालिका अथवा विधायक- 
काय की कोई व्यवस्था ही न थी। शासन के इन उपरोक्त पाँच श्रद्धों और 
राष्ट्र के श्रतिरिक्त भारतीय विचारकों ने राज्य का एक सातवाँ अद्भ माना 
है 'मित्र' । वर्तमान काल में राज्य के शअनन्‍्तर्गत परराज्य-सम्बन्ध को राज्य के 
एक स्वतन्त्र कायें का अस्तित्व नहीं दिया हैं, परन्तु भारतीय विचारकों ने इसे 
अत्यन्त महत्त्वपुर्ण समझ कर इसको भी एक स्वतन्त्र स्थान दिया है । 

राज्य के इस सप्ताद़-वर्णुत से स्पष्ट होता है कि भारतीय विचारक समाज 
के ही समान राज्य को भी दरीर-रूप ((0789770) मानते हैं । इसलिए उपयुक्त 
सात प्रकृतियों को राज्य का अज्ध कहा गया है| शुक्र ने तो यह स्पष्ट रूप से 
कहा है भ्ौर राज्य की शरीर से पूर्णोपमा देते हुए बताया है कि राज्य के सिर 
के रूप में राजा है, श्रमात्य उसके नेत्र हैं, मित्र कर्ण हैं, कोश मुख है, सेना मन 
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है शोर दुर्ग तथा राष्ट्र हाथ-पैर हैं। अन्यत्र झुक्र का कहना है कि) १० “राज्य 
रूपी वृक्ष का मूल राजा है, मन्त्री तवा है, सेना-अधिकारीशाखा हैं, सेना पत्ते 
फूल आदि हैं, प्रजा फल हैं तथा भूभाग उस वृक्ष के वीज और भूमि हैं।” 
शान्तिपर्व में भी *? राज्य को शरीर कहा है जिसके विभिन्न अज्भ बताये गये हैं। 
यह स्वाभाविक है कि जब भारतीय विचारकों ने सम्पूर्ण समाज को ही एक समग्र 
मान कर उसे शरीर कहा जिसके मुख ब्राह्मण, वाह क्षत्रिय, उरू वैश्य तथा पैर 
क्षत्रिय हैं तव समाज के राजनीतिक सद्भृटन राज्य को भी शरीर ही कहें । 

राजा के पद्चात्‌ राज्य का दूसरा अद्भ मन्त्री है जिसकी शुक्र ने राज्य के 
नेत्रों से उपमा दी है। क्योंकि राजा अकेला राज्य का कायें नहीं चला सकता 
इसलिए सहायक के रूप में अमात्यों की नियुक्ति आवश्यक है। मनु का कहना है 
कि यदि कोई सरल कार्य भी हो तो वह भी एक व्यक्ति के द्वारा होना कठिन 
होता है फिर, राज्य की उन्‍नति बिना सहायकों के कैसे हो सकती है ।१६९ 
दशान्तिपवँ में तो यह भी कहा है" *३ कि राजा को राज्य मिले भी तो वह बिना 
सहायकों के शीत्र नष्ट हो जायेगा तथा वह दो-तीन दिन से अधिक नहीं चल 
सकता । कौटिल्य ने मन्त्रियों की नियुक्ति का यह भी कारण बताया है कि कार्ये 
बहुत-से होते हैं और कई स्थानों पर होते हैं श्रतः देश-काल की त्रुटि न हो धौर 
परोक्ष के भी सब कार्य हो जायें इसके लिए अमात्य आवश्यक हैं ।।*४ इन 
कारणों से राजा से यह आग्रह किया गया है कि वह सहायकों (अमात्यों) की 
नियुक्ति करे ।! ९० केवल इनकी नियुक्ति ही नहीं, राजा के लिए यह भी आवश्यक 
है कि वह इनका मत जाने, उस पर विचार करे और साधारणतया उस मत के 
ग्रनुसार कार्य करे ।" *६ इसलिए राजा के देनिक कार्यक्रम में मन्त्रियों के साथ 
विचार ऋरने का समय रखा गया है? ७ तथा कामन्दक ने कहा है कि जो 
राजा मन्त्रियों के मत को अवमानना करता है उसका शीघ्र ही पतन होता है 
श्रौर यह भी कहा है कि यदि राजा के मन्त्रियों में दोष (व्यसन) उत्पन्न हो जाता 
है तो राजा कटे हुए पद्डों जैसे पक्षी के समान गिर जाता है ।?*४ मन्त्रियों के 
मत को केवल जान कर उस पर विचार करना ही नहीं अपितु वह जो वात कहें 
उस वात को मानना चाहिए ।१** शुक्र ने यह भी कहा है कि “ुद्धिमान्‌ राजा 
सम्य, अ्रधिकारियों, प्रजा तथा सभासद्‌ इनके मत में स्थित रहे (इनके मत के 
अनुसार कार्य करे) परन्तु अपने मत में स्थित न रहे । जो राजा स्वतन्त्र होता है 
(अपनी ही इच्छानुसार कार्य कर दूसरों के मत की अवमानना करता है) वह 
ग्रनर्थ की ओर बढ़ता है प्र उसके कारण राजा में और प्रजा में भेद पड़ जाता 
है ।” मन्त्रियों का मत क्यों जानना और मानना चाहिए, इसका कारण शुक्र यह 
बताते हैं कि पुरुष-पुदप में, आप्त पुरुषों के वाक्‍यों से, अनुभव से, शास्त्र से, 
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अनुमान से, प्रत्यक्ष से, साहश्य से, साहस से, धन-बल से तथा ऊँच-नीच देखने से 
बुद्धि के वैधव तथा व्यवहार में विचिन्रता दिखायी देती है ( अर्थात्‌ विभिन्‍न 
कारणों से मनुष्यों के विचार और व्यवहार भिन्‍न होते हैं) । इस कारण एक ही 
व्यक्ति सभी बातों के अथवा किसी बात के सन्नी पक्षों को समझने में समर्थ नहीं 
होता । इसलिए राजा राज्य की वृद्धि के लिए सहायकों का वरणा करे ।१ 3०९ 

मन्त्रियों के अन्दर भी दो प्रकार हें--अ्रमात्य श्रथवा सचिव तथा मन्त्री । 
अमात्य” अथवा सचिव” शब्द कौटिल्य, मतु, कामन्द्रक तथा श्रग्निपुराण ने 
पर्याववाची के रूप में प्रयुक्त किये हैं)? 3१ परन्तु अमात्य और मन्त्री शब्द स्पष्ट 
रूप में पृथक अ्र्थों के द्योतक हैं । कौटिल्य विभिन्‍न आचार्यों द्वारा वरिणत अमात्यों 
के गुण बताने के पश्चात्‌ कहता है कि इन सब आचार्यों के मत ठीक हैं तथा कार्य॑ 
को देख कर ऐसे लोगों को विभिन्‍न कार्यों के लिये अमात्य बना देना चाहिए, 
परन्तु मन्‍्त्री नहीं बनाना चाहिए ।*३४ फिर विभिन्‍न प्रकार से श्रमात्यों की 
परीक्षा लेने की विधि बता कर आगे कहता है कि जो इन सभी परीक्षा 
. में खरे उत्तरें, उन्हें ही मन्त्री बनाना चाहिए।' ४ मन्त्रियों को नियुक्ति 
परीक्षा करके)3४ होनी चाहिए क्‍योंकि यदि योग्य पुरुष राजा के चारों 
ओर न रहे तो राज्य का काये ठीक से नहीं चलता ।१३3+५ इन मन्त्रियों 
की परीक्षा का एक ढड्भ है जिसे उपधा कहा जाता है तथा यह उपधाएँ पाँच 
प्रकार की होती हैं ।१३६ कामन्दक ने इसका अर्थ बताया है कि समीप से (उप) 
जो परीक्षा (वा) की जाती है उसे उपधा कहते हैं ।3७ कोटिल्य ने इनमें से 
चार उपधाञ्रों का विस्तार के साथ वर्णान किया है। व्यक्ति अपने धर्म पर तत्पर 
है अथवा नहों, इस परीक्षा को धर्मोपधा कहा है । व्यक्ति लोभी हो अथवा नहीं 
इसकी परीक्षा अ्र्थोपधा है, व्यक्ति परज्नी-संसग्गं की कितनी कामना रखता है 
ईसकी जाँच करना कामोपधा है तथा राजा के दण्ड का भय मन में निर्माण कर 
व्यक्ति को डिंगाने का प्रयत्त करता, भयोपधा है। इनका वर्णान कर कोटिल्य 
कहता है कि धर्मोपधा से बुद्ध श्रमात्यों को धर्म-निर्णय (व्यवहार श्रर्थात्‌ मुकदमे 
के निणाय) में तथा दुष्टों को दण्ड देने में नियुक्त किया जाये; श्रर्थोपधा द्वारा 
जिनको शुद्धता प्रमाणित है, ऐसे व्यक्तियों को समाहर्ता ( कर लेने के ) तथा 
सन्निधाता (कोष को रखवाली के काम पर) नियुक्त किया जाये; कामोपधा द्वारा 
परीक्षित अमात्यों को अन्त:पुर की व्यवस्था पर नियुक्त किया जाये तथा भयोपधा 
से शुद्ध अमात्यों को राजा अपने समीप के कार्यो पर रखे श्रौर जो उन सबसे शुद्ध 
हों, उन्हें राजा मन्‍्त्री बनाये ।3< अमात्यों की परीक्षा करने का दूसरा ढद्भ 
कोटिलीय अधथंद्ात्र, कामन्दकीय नीतिसार तथा अ्निपुराण में १३९ दिया हुआ 
है। वहाँ बताया है कि अमात्यों की निम्न गुणों की परीक्षा विभिन्‍न प्रकार से 
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की जाये यथा--कुल का और सम्मान का ज्ञान तथा कलाओं में निपुरणाता यह 
उसके सम्बन्धियों से जानी जायें; दक्षता, ज्ञान, धर्म, प्रगल्मता ( कार्य-निपुणता ) 
तथा प्रीति यह उसके काये द्वारा देखनी चाहिए; वाणी की कुशलता तथा सत्य- 
वादिता, वातचीत द्वारा जानी जाये; उत्साह, प्रभाव, क्लेश-सहिष्णुता धर्म॑- 
अनुराग तथा स्थिरता आपत्ति में देखनी चाहिए; भक्ति, मित्रता और पवित्रता 
उसके व्यवहार में देखनी चाहिए; बल, सत्य (शरीर की आन्तरिक सहन-क्षमता ) 
आरोग्य और शील साथ रहनेवालों से जाना जाये; गम्भीरता, शत्रश्रों द्वारा बताये 
गये दोप, मृदुता ओर श्षुद्रता को प्रत्यक्ष रूप से जानने का प्रयत्न करना चाहिए 
तथा जो परोक्ष (प्रकट न होनेवाले) मुख हैं वे कर्मो द्वारा जानने चाहिए । 
मन्त्रियों के सम्बन्ध में अन्य नियम ये हैं कि यदि राजा राज्य का कार्य 
देखने में अ्रस्वस्थता श्रथवा अशक्तता के कारण असमर्थ हो जाये तो वह 
अपने स्थान पर मन्त्री श्रथवा मन्त्रियों की काम सौंप दे ।!४० राजा को भी 
यह चाहिए कि वह मन्त्रियों से अधिक आराम से जीवन न व्यतीत करे परन्तु 
उसमें शोर मन्त्रियों में केवल आ्राज्ञा देने का तथा छत्र-धारण का ही अन्तर 
हो ।४" दूसरी ओर यह भी कहा है कि यदि मन्त्री अनुचित कार्य करे तो उसे 
दण्ड दिया जाये ।7 7 * 
ऊपर दो प्रकार के मन्त्रियों का वर्णन है--एक तो वह जो मन्त्रणा देते 
हैं श्र्थात्‌ धो-सचिव” ओर दूसरे वह जो योजनाश्रों को कार्यान्वित कराते हैं 
अर्थात्‌ “कर्म सचिव” । धी-सचिवों के अ्रतिरिक्त शेष अमात्यों के विषय में भी 
उनके आ्रावश्यक गुण तथा परीक्षा के पश्चात्‌ उनकी नियुक्ति का वर्णान किया 
है । इन कम सचिवों अथवा अ्रमात्यों को ही विभिन्न विभागों के अध्यक्ष के रूप 
में कार्य देने का उल्लेख है। कौटिल्य का यह कथन पीछे बताया ही गया है 
कि चारों उपधाश्रों में परीक्षित होने पर जो बुद्ध प्रमाणित हो, उन्हें ही मन्त्री 
वनाना चाहिए तथा झोप लोगों को उनके ग्रुणों के अ्रनुसार धर्म-निर्शंय का 
अथवा दुप्टों को दमन करने का अभ्रथवा कोप-रक्षण, धनसंग्रह झ्रादि का कार्य 
दिया जाये । कौटिल्य ने बाद में यह बहुत स्पष्ट रूप से कहा है कि अमात्य की 
योग्यता रखनेवाले व्यक्तियों को उनकी योग्यता के अ्रनुसार अध्यक्ष बनाया जाये 
ओर उनकी, उनके कार्यों में नित्य परीक्षा की जाये ।१४३ मनुस्मृति में भी पहले 
तो आठ मन्त्रियों की नियुक्ति का उल्लेख किया है तथा फिर कहा है कि राजा 
“सुपरीक्षित, पवित्र, वुद्धिमानू, वीर, उचित रीति से धन का उपाज॑न करने वाले 
लोगों को अमात्य बनाये ।?” जितनों से राज्य का कार्य ठीक प्रकार से चले उतने 
आलस्यरहित, दक्ष और वुद्धिमान्‌ अ्मात्य नियुक्त करे। इनमें से श्रर्थ-प्राप्ति के 
स्थानों में ( भूमि प्राप्त करने तथा धन सम्पादन करने के ) काम पर तो वीर 
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दक्ष, कुलवान एवं पवित्र लोगों को नियुक्त करे और डरपोक लोगों को भ्रन्त+पुर 
के काम पर नियुक्त करे अर्थात्‌ यह अमात्य श्रध्यक्षों के रूप में काय॑ करें ।* ४४ 
अन्य ग्रन्थों में भी अ्रध्यक्षों की नियुक्ति के सम्बन्ध में उल्लेख करते हुए उनके 
गुण बताये गये हे तथा किस कार्य में कैसे व्यक्तियों की नियुक्ति को जाये, यह्‌ 
बताया गया है ।५७ कौटिल्य ने इन अध्यक्षों के काम का विस्तार से उल्लेख 
अपने सबसे बड़े अधिकरण में ३६ अध्यायों में किया है (अधिकरण २)। 

मन्‍्त्री, अमात्य अथवा श्रध्यक्ष ये सब राज-कर्मंचारी ही हें परन्तु 
इनके अतिरिक्त अन्य राज-कर्मंचारी भी होते हैं इसलिए राज्य-कर्मचारियों के 
सम्बन्ध में ग्रन्थों में विस्तार से वर्णान है। सर्वप्रथम तो कौटिलीय अर्थशास्त्र में 
राज्य-कार्यालय ( अक्षपटल ) का उल्लेख है जहाँ राज्य-कार्य सम्बन्धी सभी 
पुस्तकें रहती हैं जिसमें झ्राय-व्यय का हिसाव, प्रत्येक वस्तु के तथा उसके मूल्य 
के सम्बन्ध में पूरा विवरण, देश, ग्राम, कुल, जाति, और सद्धों ( समूहों ) 
के धर्म, व्यवहार, चरित्र [ प्रथाओ्रों ) का पूर्ण उल्लेख, कमंचारियों के वेतन 
ग्रादि का विवरण, दण्ड से प्राप्त धन का विवरण तथा मित्र और श्मित्रों के 
साथ सन्धि और युद्धों का पूरा उल्लेख है ।!5९ इसके पदचात्‌ यह भी बताया 
गया है कि मनुष्यों का मन सदा एक-सा नहीं रहता और क्योंकि मनुष्य 
कई बार कार्य में गड़बड़ी करने लगते हैं इसलिए कर्मचारियों क्री निरन्तर 
परीक्षा होनी चाहिए ।१४४ इनकी परीक्षा लेने का यह ढऊज् है कि गुप्तचरों 
द्वारा इनके दोषों का पता लगाना चाहिए। इनके घर की जाँच के लिए ज्ी- 
गुप्ततर होनी चाहिएः)४< तथा इनके सब गुप्त घन की भी जाँच होनी चाहिए । 
कर्मचारियों के श्रन्दर जो दोष उतज्न होते हैं वे कौटिल्य के प्रनुसार हैं--उनका 
सद्भुटित हो कर राजा अथवा प्रजा का भक्षण करना, उनका पारस्परिक सद्भू प॑ 
कर राज्य कार्य को हानि पहुँचाना, बिना स्वामी की श्राज्ञा के कार्य करना, 
प्रमाद करना, राज्य के अ्रथवा प्रजा के धन का भक्षर करना ( गबन अ्रथवा 
रिववत ) तथा प्रजा का पीड़न करना ।१४९ इनमें जो कर्मचारियों का सबसे 
प्रमुख दोष है वह है उत्कोच ( रिश्वत ) अथवा दूसरे का धन हड़पना और इस 
दोष से प्रजा की रक्षा करने का बहुत झ्राग्रह है ।।५९ कौटिल्य ने कमंचारियों 
द्वारा राज्य के घन-अपहरण का पता लगाने का ढछझ्ल, उनके गुप्त धन की जाँच, 
उनके द्वारा हिसाब लिखने में गड़बड़ी औरं इस अपराध के लिए कर्मचारियों 
को दण्ड तथा घधन-वसूली श्रादि का विस्तार से उल्लेख किया है।" १ 
कर्मचारियों के जिन अन्य दोषों का यत्र॑-तत्र उल्लेख किया गया है वे हैं अनुचित, 
न्याय करता '५*९, स्त्रियों के साथ दुर्व्यवहार करना१५३, गलत काम करना"५४, 


अपराधियों का साथ दे कर उन्हें छोड़ना १०५, राजा की भ्राज्ञा गलत लिखना "१५६ 
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मन्त्र खोलना१* ००» तथा बत्रु को सहायता देना ।१०७६< निर्दोष कर्मचारियों के 
नियुक्त करने का इतना श्रधिक आग्रह है कि कौटिल्य ने विभिन्न शस्रधारी दलों 
से होनेवाली हानि से दुष्ट कमंचारियों से होनेवाली हानि अधिक बड़ी बतायी 
है ।0०$ दुष्ट कमंचारी राज्य की ही हानि नहीं करते अ्रपितु प्रजा को भी बहुत 
सताते हैं इसलिए कर्मचारियों को कण्टकों के रूप में प्रमुख रीति से बताया गया 
है और राजा से इस बात का बहुत शआाग्नह किया गय्रा है कि वह इनसे प्रजा की 
रक्षा करे ।१ 5० दुष्ट कर्मचारियों के रहने से राज्य को होनेवाली हानि प्रदर्शित 
करने के लिए शान्तिपर्व में कुछ कथाएँ दी हुईं हैं जिनमें बताया गया 
है कि दुष्ट कमंचारी किस प्रकार से राज्य का नाश करते हैं, किस प्रकार वह 
प्रामाणिक व्यक्तियों के, श्र्थात्‌ जो उनके दुष्क्रमों को रोकने का प्रयत्न करते हैं 
उनके नाश का प्रयत्न करते हैं और किस प्रकार वह राजा को बहकाकर भ्रम 
में डालते हैं ।$" 

भारतीय विचार में यद्यपि राज्य को इतना महत्त्व दिया गया है, परन्तु 
राज्य की सेवा करना भारतीय विचारकों के मत के अनुसार बहुत हीन है अर्थात्‌ 
उनके विचार के अनुसार राजा की, ( श्रथवा राज्य की ) सेवा करना सम्मान 
और प्रतिष्ठा की बात नहीं यह एक निम्न श्रेणी का काये है। मनु का कहना है 
कि राजा की सेवा से श्रच्छे कुल भी श्रकुलीन हो जाते हैं और जिनका अन्न 
नहीं खाना चाहिए उनके श्रेणी में राजा को भी रखा है तथा कहा है कि राजा 
का अन्न तेज हरता है ।१5* अ्रत्रिस्मृति ने यहाँ तक कहा है कि यदि चारों वेदों 
को पढ़ कर, सभी थाञ्लनों का जाननेवाला व्यक्ति राजा के भवन में भोजन करता 
है तो वह विष्टा के कीड़े के रूप में जन्म लेता है ।!$3 अज्धिरास्मृति में) ३ ४ 
राजा का अन्न व्यक्ति का तेज हरनेवाला वताया गया है। राज्य-सेवा न करने 
का यह आग्रह इस कारण से तो किया ही गया है कि राज्य-सेवा करनेवाला 
कोई ही व्यक्ति सच्चरित्र रहता होगा क्योंकि साधारणतया व्यक्ति अधिकार-मद 
में आकर चरित्रहीन, अत्याचारी, भ्रष्ट तथा लोभी हो ही जाता है। इसके साथ 
यह भी एक कारण बताया है कि राजा की सेवा करने पर व्यक्ति की निर्भीक 
वृत्ति, सत्यवादिता और उचित बात के लिए श्राग्रह करने का साहस नष्ट हो 
जाता है। झ्ान्तिपव में राज-सेवा का यह दोप स्पष्ट किया गया है । वहाँ एक कथा 
में उनमें घूमनेवाला एक व्यक्ति राजा से कहता है कि “दूसरे के आश्रय में रहना, 
चाहे वह कितना ही प्रतापी हो, में श्रच्छा नहीं समझता । राजा के आश्रय में 
रहनेवालों में राजा के क्रोध के भय से दोप उत्पन्न हो जाते हैं परन्तु बनवासी 
निर्भव, निःशद्भू ( बिना किसी मोह अथवा कामना के ) तथा ब्रतचारी रहते हैं । 
राजा के साथ रहनेवाले लोगों के हृदय में राजा के बुलाने पर जो भय उत्पन्न 
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होता है, वह भय उन लोगों को नहीं होता जो वन के मूल-फल खाने में सन्तुप्ट 
२हते है । बिना परिश्रम के मिलनेवाला पानी तथा भय देनेवाला स्वादिष्ट श्रन्न 
इनकी विचार कर तुलना करता हूँ तो देखता हूँ जहाँ निधृत्ति है वहीं 
सुख है ।”१६७ | 
कम चारियों को वेतन देने और उन्हें सन्तुष्ट रखने का बहुत आग्रह है। $ $ 
कामन्दक का कहना है कि जो राजा आजीविका नहीं देता उसे लोग इस प्रकार 
त्याग देते हैं जैसे सूखे वृक्ष को पक्षी; लोग घन देनेवालें दुश्चरित्र ओर भ्रकुलीन 
राजा की भी सेवा करते हैं, परन्तु दुग्धहीन गाय को उसका बछड़ा भी छोड़ देता 
है ।१६० इसलिए राजा से कहा गया है कि वह प्रत्येक व्यक्ति को उसके पद 
और कार्य के अनुसार आजीविका दे और इसमें कभी कमी न करे ।१ ६ < 
कर्मचारियों के वेतन, छुट्टो आदि के नियम शुक्रनीति में विस्तार से दिये हुए हैं 
तथा कौटिल्य ने भी उनका वर्शांत किया है ।१९५ जुक्र के अनुसार वेतेन सौर 
मास ( सूर्य के अनुसार अर्थात्‌ सक्रान्ति ) से लगाना चाहिए। वेतन तीन 
प्रकार की होता है--कार्य॑मान शअर्थात्‌ एक निश्चित कार्य बता कर उस काय॑ का 
वेतन देना ( ?62८८ ४४०४८ ), कालमान अर्थात्‌ वर्ष, मास, अथवा दिन के 
प्रनुसार वेतन देना ( 7८ (४७४८ ), तथा कार्य कालमान अर्थात्‌ इतने 
काल में इतना कार्य करना आवश्यक होगा और उसका इतना वेतन दिया 
जायेगा । वेतन न देना अथवा वेतन देर से देना, यह कभी नहीं होना चाहिए। 
श्रेष्ठ वेतत वह होता है जिसमें वेतन लेंनेवाले के पालन-पोषण योग्य सभी 
व्यक्तियों का पोषण हो जाये । जब केवल अनिवाय॑ लोगों का ही पोषण हो तो 
वह मध्यम वेतन है श्लोर जब केवल एक ही व्यक्ति का भरण-पोषण हो तो वह 
हीन वेतन है। इसमें कम-से-कम इतना वेतन अवश्य दे देना चाहिए जिससे 
आवश्यक पोषित करने योग्य व्यक्तियों का पोषण हो सके (मध्यम वेतन) क्योंकि 
जिन कमंचारियों को हीन वेतन दिया जाता है वे"शत्रु हो सकते हैं, दुसरे के कार्य 
का साधन करते हैं और कोश तथा प्रजा का घन हरंण करनेवाल होते हैं । 
उत्सवों में राजा उससे कार्य न कराये जब तक आवश्यक न -हो और श्राद्ध-दिनों 
में तो बिल्कुल कार्य न कराये । रोगी होने की श्रवस्था में तीन-चौथाई' वेतन 
दिया जाये परन्तु पाँच वर्ष के भृत्य को बीमारी का तीन मास का -अथेवा 
आवश्यकतानुसार कम श्रथवा अधिक वेतन दिया जाये। यदि कोई सदा रोगी 
रहता है तो उसके स्थान पर कोई प्रतिनिधि लिया जाये पर यदि “कोई गुणी 
कमंचारी हो तो उसे रोग की अवस्था में भी सदा आधा वेतन देना चाहिए | 
बिना काम किये राजा वर्ष में एक बार पद्धह दिन का. वेतन दे ( अर्थात्‌ वर्ष में 
पन्द्रह दिन का अवकाश दे ) - और- जिसने . चालीस वर्ष राजा को सेवा की हो 
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उसके लिए बिना सेवा के ही सदैव के लिए आधा वेतन देता रहे (९7807) । 
यदि राजा के कार्य में कमंचारी नष्ट हो जाये तो उसका वेतन उसके पुत्र को बालक 
रहने तक दे श्रौर तत्तद्चात्‌ पुत्र के गुण देख कर उसे वेतन दे । कर्मचारी के 
वेतन का छठा श्रथवा चोथा अंश रखता चाहिए (?श0रशांप८१४ #प्रात) तथा 
दो-तीन वर्ष में उसे आधा अथवा पूर्ण वेतन एक बार देना चाहिए (80705) ) 
कौटिल्य ने यह नियम संक्षेप में दिये हैं तथा सभापव में भी १९? कहा है कि 
राजा का कतंव्य है कि उसकी सेवा में मरे व्यक्ति की पत्नियों का वह पोपण करे । 
कर्मचारियों को बेचने और गिरवी रखने के अधिकार से रहित भूमि देने का 
नियम कोटिल्य ने बताया है तथा शुक्र का भी कहता है कि यदि भरुमि कर्मचारी 
को दी जाये तो तभ्नी तक के लिए जब तक वह जीवित रहता है ।/४१ 

केन्द्रीय कममंचारियों-सम्बन्धी नियमों के अतिरिक्त राज्य की शासन- 
व्यवस्था के पूरे ढाँचे का तथा स्थानीय शासन-व्यवस्था का भी भारतीय प्रम्य्नों 
में व्शंन किया गया है। मनुस्पृति, विष्णुघमंसूत्र, शान्तिपवे, भ्रग्तिपुराण में) ९ 
इस सम्बन्ध में बताया है कि राज्य में एक गाँव, दस गाँव, बीस गाँव, 
सी गाँव तथा सहख्र गाँव के अधिपति नियुक्त करने चाहिए । यदि ग्राम में कहीं 
दोष उत्पन्त हो तो एक गाँव का अधिकारी दस ग्राम के अधिकारी से जा कर 
निवेदन करे, दस ग्राम का अधिकारी बीस ग्राम के अधिकारी से और 
इसी प्रकार क्रमशः अपने से ऊँचे-ऊँचे अधिकारी से जा कर नीचे के अधिकारी 
अपने क्षेत्र की गड़वड़ी बतायें। इसके अतिरिक्त नगरों के भी अधिकारी 
नियुक्‍तत करने का उल्लेख है तथा यह कहा है कि इन सब ग्रामों तथा नयरों 
के श्रधिकारियों के ऊपर एक सचिव हो जो धर्मज्ञ हो, सदेव सब्तद्ध रहने- 
वाला हो तथा स्निग्ध स्वभाव का हो । वह सचिव, जेसे नक्षत्रों के ऊपर ग्रह 
रहते हैं उसी प्रकार वह उन सबकी स्वयं देखभाल करे । इसके साथ उसके 
लिए यह भी आवश्यक है कि गुप्तचरों द्वारा स्थानीय अधिकारियों के हाल- 
चाल जानता रहे क्योंकि यदि कोई अधिकारी हिंसक, पापी, परघधन को 
लूटनेवाला शठ हो तो उनसे प्रजा की ठीक से रक्षा की जानी चाहिए | इन सब 
अधिकारियों को इनके काय॑ँ के अनुरूप वेतन झादि मिलना चाहिए श्रर्थात्‌ 
ग्रामवासियों द्वारा राज्य के लिए उस ग्राम से प्रतिदिन जो अन्न; वस्त्र, ईंधन 
दिया जाने योग्य है वह उस एक ग्राम के श्रधिकारी को मिलना चाहिए तथा 
दस गाँव का अधिकारी एक कुल की आय का तथा बीस ग्राम का अ्रधिपतति 
पाँच कुलों की आय का भोग करे, ऐसी व्यवस्था होनी चाहिए। इसी प्रकार 
सो ग्राम के अधिपति को एक ग्राम की आय, जो ग्राम बड़ा, सम द्धिश्ञाली 
तथा अच्छी जनसंख्यावाला हो तथा सहस्न ग्राम के अधिकारी को एक शाखा- 
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नगर की आय उसके स्वयं के लिए मिलनी चाहिए । शुक्र ने यह बताया है कि 
दस ग्रामों का अ्रधिपति “नायक” कहलाता है, सो गाँवों के अ्धिपति को 
“अनुसामन्त”” कहते हैं, सहख्न गाँवों के श्रधिपति को “'सामन्त” तथा दस सहख 
गाँवों के अधिपति को “आझाशपाल” अथवा “विराट” कहते हैं ।१४३ कौटिल्य 
ने भी लगभग ऐसी ही व्यवस्था राज्य की बतायी है।!?४ उसने .इस सब 
स्थानीय व्यवस्था की देखरेख के लिये एक अध्यक्ष अश्रथवा सचिव की: नियुक्ति 
का उल्लेख किया है जिसका नाम “समाहर्त्ता” बताया है जिसके आधीन - जनपद 
की व्यवस्था का उसने विस्तार के साथ उल्लेख भी किया; है ।।९० “समाहर्त्ता!? 
जनपद (राज्य के क्षेत्र) की चार भागों में बाँटे जिनमें से-प्रंत्येक की देख-रेख 
के लिए “स्थानिक” नाम के अधिकारी को नियुक्त करे तथा पाँच गाँव अ्रथवा 
दस गाँवों पर “गोप” नामक अधिकारी की नियुक्ति करे (शुक्र के अनुसार 
“नायक” ) | पुस्तकों में गाँवों के लिये कृषि-योग्य स्थान, वश्लर, ऊँचे स्थल 
(टीले आ्रादि), उद्यान, वन, चेत्य, देवालय, तालाब, इमशान, सन्नर (यज्ञस्थल), 
प्याऊ, पुण्यस्थान, मार्ग, खेत, खेतों की सीमा, वन की सीमा, मार्ग की . सीमा 
तथा खेत को किसी को जोतने-बोने के लिए, देना, खेत का विक्रय, दान तथा 
कर से मुक्ति आदि सब निवन्धित होना चाहिए । घर में से कितने कर देनेवाले 
हैं, कितने कर देनेवाले नहीं है यह भी लिखा जाना चाहिए। इन घरों में से 
कितने घर किस वर्ण के हैं, कितने किसान, ग्वाले, व्यापारी, कारीगर तथा 
सेवक हैं, कितने पश्ुु-पक्षो हैं श्रौर यहाँ से राज्य को कितना सुवर्ण, कितनी 
वेगार, कितना शुल्क और कितना दण्ड प्राप्त होता है यह भी लिखा जाना 
चाहिए। कुलों के विषय में तथा उनके स््री-पुरुष; बाल-वृद्धों के विषय में उनके 
कार्य; चरित्र (व्यक्तिगत चरित्र अथवा. प्रथाएँ)। आजीविका तथा व्यय के 
परिमाण श्रादि भी ज्ञात्त होने चाहिए। इसके अतिरिक्त राज्य को ज्येष्ठ, 
मध्यम, और कनिष्ठ, इन तीन भागों में चाँट कर कोन-से ग्राम कर देने . से मुक्त 
हैं, कौन-से सेना के व्यय में लगे हैं यह भी लिखना चाहिए तथा यह. भी लिखना 
चाहिए कि किस ग्राम में कितना धान्य, पशु, सुवर्णे, वृक्ष, आदि हैं और किसको 
कितना कर, प्रतिकर देना है।इन सब बातों का पता रखने के लिए तथा 
बताने के' लिए भृहपति (गृहस्थ) गुप्तचरों की योजना की जाये जो ग्राम के खेतों, 
गृहों, कुलों का ज्ञान दें तथा गृहों के वर, कम॑, उनकी श्राय-व्यय आदि भी 
बतायें तथा आनेवाले, जानेवाले, “प्रवास करनेवाले तथा दुष्ट लोगों का भी 
ज्ञान रखें । वैदेहक (व्यापारी) ग्रुतचर अपने राज्य में उत्पन्न वस्तु, राज्य की 
व्यापार-सम्बन्धी वस्तु, खान, सैतु, . वन, कारखानों और खेतों में उत्पन्त 
वस्तुओं का ज्ञान रखें, वह परराज्य .में उत्पन्न वस्तु, जल-स्थल के मार्गों से 
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लोगों और वस्तुओं का झआाना-जाना, व्यपार की वस्तुओं का मूल्य झादि, शुल्क 
(चुड्जी), वर्तती, (मार्ग-शुल्क), अ्रतिवाहिक (वाहन कर), आदि का भी ज्ञान 
रखें । तापस, ग्रु_त्चर, किसान, व्यापारी, अ्रध्यक्षों ग्रादि की ईमानदारी-बेईमानी 
का ज्ञान रखें । पुराने चोर, गुप्तचर, ग्राम के अन्दर, चैत्यों में, मार्गों पर, निर्जन 
स्थानों में, वृक्ष, नदी, तीर्थ, आश्रम, वन, पव॑त में चोरों तथा छात्र झ्रों के वीर 
पुरुषों के प्रवेश करने, ठहरने और जाने का तथा उसके प्रयोजन का ज्ञान 
रखे । इस प्रकार समाहर्ता जनपद के कल्याण का विचार करे । ऊपर राज्य 
के शासन की जो विस्तृत व्यवस्था वर्णित है, उससे श्रेष्ठ व्यवस्था का देश के 
प्रशासन के लिए निर्माण करना कठिन है। 

राज्य के सम्पूर्ण व्यवस्था के वर्णांन के पश्चात्‌ ग्रामों और नगरों की 
व्यवस्था शेप रह जाती है । गाँवों की परिभाषा शुक्र ने दी है कि जो एक कोस 
में वसा हो तथा जहाँ से एक सहक्ष चाँदी के पर (रुपये) को आय हो वह 
ग्राम है। आधे गाँव की पल्‍ली श्रौर पल्‍ली के आधे भाग (चौथाई ग्राम) को 
कुम्म कहते हैं ।/०६ कोटिल्य का भी कहना है!” कि कोस, दो कोस की सीमा 
में गाँव वसाये जायें जिनमें दूद्र ओर किसान अधिक हों, सो से लेकर पाँच सो 
तक कुल हों तथा जो गाँव एक-दूसरे की रक्षा करने में समर्थ हों और इन 
गाँवों की सीमा , नदी, पव॑त, वन, खाई अथवा गुफा, सेतु, वाँध अथवा वृक्षों 
से वनायी जाये। शुक्र ने प्रत्येक ग्राम तथा पुर में छः राज्य-कर्मचारो 
रखने की व्यवस्था निर्दिष्ट की है--१. ग्राम का अधिपति, २. साहस- 
अधिपति श्रर्थात्‌ सुरक्षा-अधिकारी, ३. भागहार श्रर्थात्‌ राज्य की कृषि- 
सम्बन्धी आब लेनेवाला, ४. लेखक, ५. प्रतिहार, ६. शुल्कग्राह श्रर्थात्‌ 
व्यापारिक वस्तुओ्रों पर शुल्क लेनेवाला ।॥०< इन सबके कामों को विस्तार 
से बताते हुए शुक्र ने कहा है कि ग्राम का अ्रधिपति माता-पिला के समान, 
लुटेरों, चोर ओर अ्रधिकारीगणों से प्रजा की रक्षा करने में दक्ष होना चाहिए। 
साहसाधिपति न बहुत क्रूर, न बहुत मृदु होना चाहिए और उसे दण्ड का 
विधान इस प्रकार करना चाहिए कि प्रजा नष्ट न हो । भागहार इस प्रकार से 
काम करनेवाला हो जो माली के समान वृक्षों को पुष्ट कर _ उनसे फल और 
फूल बीने श्रर्थात्‌ वह इस बात की भी व्यवस्था करे कि लोगों की खेती आ्रादि 
उत्तम हो तथा वह उतना ही भाग उसमें से ले जिसमें लोग नष्ट न हो जायें । 
लेखक भ्रर्थात्‌ ग्राम क्वे पुस्तकों आदि की देखभाल करनेवाला पटवारी अ्रथवा 
लेखपाल ऐसा व्यक्ति हो जो अपना लेख असन्दिग्ध और विना गरृढार्थ के लिखे, 
गणित में कुशल तथा देश की भाषा को श्रच्छी प्रकार जानने वाला होना 
चाहिए। प्रतिहार (चोक़ीदार) शात््र में कुशल, हृढ़ शरीरवाला, निरालसी, विनम्र 


राज्य का प्रशासन (कार्यपालिका) ' ३६४१ 
हे 


श्रौरं ठीक प्रकार से पुकारनेवाला (पुकार लंगानेवाला तथा बुलानेवालां?)' 
होना चाहिए । शुल्कग्राह अथवा शोल्किक ऐसा होना चाहिए जो इस प्रकार 
शुल्क ले जिससे कि व्यापारियों का मुलधन नष्ट न हो ।१४5 कौटिल्य ने भी 
ग्राम की व्यवस्था का उल्लेख किया है जिसमें ग्राम-प्धिकारी तथा ग्रामवासियों 
द्वारा अपराधियों को दण्ड देने का तथा ग्राम के सामाजिक जीवन की रक्षा का 
पूर्ण उल्लेख है ।१८० ग्राम की आन्तरिक व्यवस्था की ही दृष्टि से सीमा-संम्बन्धी 
झगड़ा निपटाने का अधिकार ग्रामवासियों को बताया गया है।१८१ विभिन्न 
जातियों को भी अपने पारस्परिक झगड़े निपटाने की अधिकार है ॥१<९२ 
इन सब वर्णनों से प्रतीत होता है कि यद्यपि स्थानीय शासन-व्यवस्था पर 
राज्य का पूर्ण नियन्त्रण होना आवश्यक माना गया था फिर भी स्थानीय- 
व्यवस्था बहुत अंशों में स्थानीय व्यक्तियों के हाथों छोड़ दी गयी थी । 

नगर की व्यवस्था की हुष्टि से नगर-निर्माण का वशुंन कौटिलीय अथंशास्त्र, 
शुक्रनीति, शान्तिपव, मत्स्यपुराण और वायुपुराण में है ।“ 3 इन सभो वर्णानों 
में यह बताया गया है कि नगर-निर्माण में नगर की सुरक्षा की व्यवस्था होनी 
चाहिए, राजप्रासाद, राज्य-सभा, विभिन्ञ कार्यालय, नगर की सुविधा की समस्त 
वस्तुएँ जसे तालाब-उद्यान आदि, मन्दिर, बाजार, कमंचारियों के घर, मार्ग, 
जनता के व्यक्तियों के वर्णानुसार तथा व्यवस्थानुसार घर, धमंशाला, श्मशान होने 
चाहिए तथा नगर की आवश्यकता की पूति के लिए विविध वस्तुओं का संग्रह होना 
चाहिए । नगर कैसा होना चाहिए, इसका शान्तिपव॑ में वर्णन करते हुए बताया है 
कि “जो पुर ऐसा हो जो दुर्ग, घान्य और शस्त्रों से पूर्ण, दृढ़ प्राकारवाला ( चारों 
शोर कीं दीवाल और परिखा वाला) हो, हाथी, घोड़े, रथों से भरा हुआ, जिसमें 
विद्वान और शिल्पी हों, तेजस्वी व्यक्तियों से भरपूर हो, ठीक से सब्वित किये हुए 
भण्डार हों, सभी व्यापारिक वस्तुओं से युक्त हो, जिसके लोगों का व्यवहार प्रसिद्ध 
हो, जो गान्‍त हो तथा जहाँ भय न हो, जो दमकता हुआ, गाने-बजाने से 
निनादित, जिसमें वहुत बढ़िया घर हों, शूर और धनवान व्यक्तियों से सम्पन्न हो, 
वेदघ्वनि से गूजता हुआ हो, जिसमें सामाजिक उत्सव होते हों, सदा देवता की 
पूजा होती हो ऐसे पुर में अपने अमात्य और सेना को वश में रखनेवाला राजा 
निवास करे ।?”१<४ जनपद के समान नगर के भी पूर्ण प्रबन्ध का कौटिलीय 
श्रथंशासत्र में वर्शंन मिलता है । कौटिल्य ने लिखा है कि नागरिक! ( नगर का 
अधिकारी) समाहर्त्ता के समान ही नगर की व्यवस्था करे तथा वह भी नगर को 
चार भागों में वाँट कर प्रत्येक को एक स्थानिक के आधीन करे तथा दस से लें कर 
चालीस कुलों पर एक गोप नियुक्त करे | गोप अपनी व्यवस्था में आनेवाले स््री- 
पुरुषों के नाम, गोत्र, जाति, कर्म त्था आय-व्यय जाने, बाहर से आनेवालों पर 
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थक 
घ 


ध्यान रखे, और घर के लोग वाहर से आानेवाले प्रत्येक व्यक्ति की सूचना गोप 
झयथवा स्थानिक को दें अन्यथा उन पर दण्ड हो और यदि बाहर से झ्ाने वाला व्यक्ति 
कोई अपराध करे तो जहाँ वह ठहरा है उसका शृहस्वामी उस अपराध का दोषी 
माना जाये । यदि कोई अधिक व्यय करता हो अथवा अ्रनुचित कर्म करता हो 
प्रथवा छिपे ढज्भ से अपने घाव का उपचार कराता हो तो प्रत्येक जानकार को 
उसकी सूचना भी नगर-अ्रधिका रियों को दे देनी चाहिए | इन नियमों के अ्रतिरिक्त 
कौटिल्य ने आग से सुरक्षा का, नगर की स्वच्छता का, मृत पशु और मनुष्यों 
की व्यवस्था का तथा चोरी से सुरक्षा का भी नगर-व्यवस्था के अन्दर विस्तृत 
उल्लेख किया है ।१<“ 


दसवाँ भ्रध्याय द 
विधि, न्याय ओर दण्ड 


राज्य के शासन में वतंमान काल में तीन अज्भ माने जाते हैं - कार्यपालिका, 
विधायक संस्था और न्यायपालिका । यहाँ तक भारतीय शासन-व्यवस्था के 
अनुसार कार्यपयालिका का तथा उस कार्यपालिका के द्वारा राज्य के प्रशासन का 
वशान किया गया हैं। भ्रव विधायक संस्था तथा न्यायपालिका का वर्णाव 
अपेक्षित है । 


विधि 


वर्तमान काल में विधि-निर्माण का कार्य राज्य को करना पड़ता है । समाज 
के अन्दर जिस समय जंसी स्थिति होती है उस समय उस स्थिति के अनुसार 
विधि की आवश्यकता पड़ती है। विज्लेष रूप से उन राज्यों में, जहाँ विधि के 
पझनुसार ही राज्य चलता है ( ९७)८ 0 9७ ), वहाँ तो कोई भी कार्य बिना 
विधि बनाये किया ही नहीं जा सकता, इसलिए राज्य को प्रत्येक समय विधि 
बनाना पड़ता है। जनतान्त्रिक राज्यों में यह विधि बनाने का कार्य जनता द्वारा 
निर्वाचित एक पूृथक्‌ संस्था के पास होता है श्रर्थात्‌ वर्तमानकाल में विधि 
बनाने के लिए राज्य के अन्दर साधारणतया पृथक व्यवस्था रहती है, कम-से-कम 
राज्य-व्यवस्था का वर्णन करनेवाले ग्रन्थों में उसका पृथक उल्लेख अवद्य 
किया जाता है। परच्तु, भारत में यद्यपि विधि के अनुसार राज्य का सिद्धान्त 
मान्य था, फिर भी यहाँ विधि बनाने का कार्य राज्य को उस प्रकार नहीं दिया . 
गया था, जेसा - वर्तमानकाल में है| प्राचीन भारतीय राज्य-व्यवस्था का और 
वर्तमानकालीन ( पश्चिमी देशों की पद्धति पर आधारित ) राज्य-व्यवस्था के 
अन्तर का प्रमुख कारण. यह है कि जब वर्तम्रानकाल में राज्य प्रभ्ु॒सत्ताधारी 
है और उसे समाज के अन्दर के सभी नियम निर्माण कर समाज-जीवन की 


फ् 
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व्यवस्था करते का भी अधिकार है, अर्थात्‌ जब कि वर्तमानकाल में राज्य का 
समाज के ऊपर प्रभुत्व है--ऐसा कहना चाहिए कि राज्य सर्वग्रासी है--तव 
भारतीय व्यवस्था में राज्य को स्वयं समाज-नियमों के ओर समाज-व्यवस्था 
के अन्तगंत रहना श्रावश्यक माना गया। यह समाज-व्यवस्था उन लोगों 
द्वारा निमित की गयी थी जो समान-जीवन का अनुभव प्राप्त किये हुए, मनुष्य 
की चरम अवस्था को प्राप्त तथा सांसारिक जीवन के स्वार्थों से निलिप्त थे 
प्रत: जो समाज की व्यवस्था निर्माण करने के लिए सबसे अ्रधिक योग्य थे, 
आर यह व्यवस्या श्राप्त वाक्‍्यों के रूप में श्रुति ( वेद, ब्राह्मण, आरण्यक, 
उपनिपद्‌ ) में दी गयी थी तथा इसका स्पष्टीकरण नियमों के रूप में स्मृतियों 
में ( जिसके अन्तगंत धर्मसूत्र, पडदशन के ग्रत्थ, वेदाज्ु के ग्रन्थ श्रादि भी श्राते 
हैं ) तथा कथाओं के रूप में इतिहास-पुराण ग्रन्थों में किया हुआ था, यह 
व्यवस्था सनातन मानी गयी थी ( देखिए पीछे पहिला अध्याय ) श्रर्थात्‌ यह 
समभा गया था कि यह व्यवस्था सर्वश्रेष्ठ है और इसी को स्थापित करने का 
सदेव प्रयत्न करना चाहिए। इसके अतिरिक्त यह माना गया था कि जिस मात्रा 
में यह व्यवस्था नहीं रहती उतनी ही मात्रा में समाज की व्यवस्था गड़बड़ रहती 
है, इसीलिए इस व्यवस्था को श्रपरिवर्ततीय भी समझा गया था । इस कारण 
भी समाज की नयी व्यवस्था निर्माण करने का श्रर्थात्‌ समाज-व्यवस्था के नये 
नियम बनाने का कोई प्रश्न नहीं था। इसलिए स्वाभाविक ही विधि बनाने 
का भ्रधिकार राज्य को नहीं दिया गया था और न उसकी कोई आवश्यकता 
ही समझो गयी थी । फिर, राज्य के सम्बन्ध में प्राचीन भारतोय विचारकों की 
यह धारणा थी (और यह वतंमान काल में भी सत्य है ) कि राज्य का 
अ्रधिकार जिन लोगों के पास रहता है --चाहे राजतन्त्र हो, चाहे भ्राभिजात्यतन्त्र 
( कुलीनतन्त्र ) हो, चाहे जनतन्त्र भ्रथवा गणतन्त्र हो--वे सांसारिक हृष्टि से 
महत्वाकांक्षी होते हैं । वे अपने उद्देश्य की सिद्धि में अर्थात्‌ अपने महत्त्वाकांक्षा 
की पूृत्ति करने के लिए सब प्रकार के छल-छम्मपुरां उपाय भी करने में 
तत्पर रहते हेँ। वे निष्पक्ष और निलिप्त रूप से तथा साँसारिक जीवन 
के सद्ठर्पों और स्वार्थों से ऊपर उठ कर विचार कर ही नहीं सकते इसीलिए 
समाज-व्यवस्था के नियमों का निर्माण करने में वे अयोग्य होते हैं । ऐसे लोगों 
के हाथ में समाज-नियम बनाने का श्रधिकार देना भारतीय समाज-व्यवस्थापकों 
को मान्य नहीं था। इसलिए केवल समाज-व्यवस्था के नियम बनाने का 
अधिकार ही नहीं, अपितु उन नियमों के स्पष्टीकरण का अधिकार भी राज्य 
को नहीं दिया गया था तथा उसके स्पष्टीकरण के लिए परिषद्‌? नाम की 
एक संस्था निर्माण की गयी थी, जिसका नीचे विचार किया जायेगा । 
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यद्यपि भारतीय समाज-व्यवस्था में समाज-जीवन के नियम बनाने का 
अधिकार राज्य को नहीं था, परन्तु जैसा बताया गया, समाज-व्यवस्था के 
नियम तो थे ही । सबसे प्रथम, यह नियम धर्मशास्त्रों में (श्रुति, स्मृति, इतिहास- 
पुराण) में दिये हुए थे जिनमें सामाजिक, ' राजनीतिक, श्राथिक, नेतिक तथा 
वैयक्तिक, शिक्षा, विवाह तथा स्त्री-पुरुष सम्बन्धी आदि सभी प्रकार के नियम थे॥ 
इसलिए इस दृष्टि से ध्ंशास्त्रों के. नियम भी विधि (कानून) के रूप में है। 
भारतीय विचार के अनुसार, इनके सम्बन्ध में राज्य के लिए यह आवश्यक था 
कि वह देखे कि इन्हीं नियमों के अनुसार समाज का जीवन चले । परन्तु यह 
नियम इस दृष्टि से विधि अर्थात्‌ कानून नहीं थे कि इनका राज्य द्वारा निर्माण 
किया गया हो अथवा इन नियमों के आधार पर न्यायालय में विवाद उपस्थित 
किया जा सके क्योंकि धर्मशास्त्रों के इन नियमों में ऐसे बहुत से नियम हैं जो 
केवल व्यक्तिगत जीवन के ही हैं जैसे विभिन्न श्राश्रमों के 'देनिक शआ्राचार के 
नियम । ऐसे और भी बहुत-से नियम हैं जो यद्यपि समाज-जीवन से सम्बन्धित 
हैं और जिनके विषय में यह आग्रह किया गया है कि व्यक्ति को इन्हें पालन 
करने का प्रयत्न अवश्य करना ही चाहिए परन्तु इनके पालन न करनेवाले 
के लिए दण्ड का कोई विधान नहीं किया ग्रया है (जैसे व्राह्मणों को दान देने 
का, अथवा क्षत्रिय द्वारा गो, ब्राह्मण, स्त्री, वालकों के लिए लड़ने का नियम) । 
संक्षेप में, यद्यपि यह नियम राज्य द्वारा लागू किये जाने के लिए हैं, और इस 
टृष्टि से कानून हैं, परन्तु यह पारस्परिक विवाद के नियम नहीं है। इसलिए 
बमंगास्रों तथा अथंधार्रों में पारस्परिक विवाद के नियम “व्यवहार” के नाम 
से दिये हुये हैं। “व्यवहार” का अर्थ है पारस्परिक विवाद के विविध (वि) 
सन्देहों (अब) को हरण (हर) करनेवाला साधन। व्यवहार ' के यह नियम 
धर्मशास्त्रों के अन्य नियमों (आचार) के ही अनुसार हैं और इसलिए याज्ञवल्क्य, 
शुक्रनीति तथा अ्रग्निपुराण में कहा है,' “स्मृति और आचार के उल्लडून से 
जो दूसरों द्वारा पीड़ित हो वह यदि राजा के यहाँ (न्यायालय) में श्रावेदन 
करे तो वह व्यवहारपद है ।” अतः क्योंकि धर्मश्ास्त्रों के नियमों के द्वारा 
पारस्परिक विवादों का निर्णय नहीं होता, इसलिए उन नियमों को, जिनके 
द्वारा व्यक्तियों के पारस्परिक विवादों के निरंय हो सके, धर्मशास्त्रों मे 
“व्यवहार! के नियमों के रूप में दिया है। मनु मे तथा श्रन्य धम्ंशास्त्रकारों 
ने इन नियमों को अठारह भागों में विभाजित किया है श्लौंर इंन ' अठारह 
भागों को व्यवहार के अमठारह पद कहा है ( देखिए विस्तार से श्रागे ) 
जिन पदों में अपराध-सम्बन्धी ( (पद) ) तथा श्रन्य श्रथ और 
काम से सम्बन्धित ( (॥५०]| ) नियमों की व्यवस्था दी हुई है। इसलिए 
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ध्मशात्त्रों के झ्राचार- सम्बन्धी नियमों के अतिरिक्त, यह ( व्यवहार के नियम) 
दूसरे प्रकार की विधि है। परन्तु, समाज के अन्दर रहनेवाले ऐसे भी वहुत-से 
अद्ध हैं जिनकी कुछ अ्रपनी अलग प्रथाएँ हें । समाज के उन शअज्धों को 
बाध्य करना कि वह अपनी प्रथाएँ छोड़ कर धर्मंशास्त्रों के आचार 
प्रथवा व्यवहार सम्बन्धी नियमों को माने, अनुचित होगा क्योंकि 
एक तो, इससे उनमें विरोध करने की , प्रतिक्रियात्मक भावना उत्पन्न हो 
सकती है तथा दुसरे, वे अपने परम्परागत नैतिक आचारों से भ्रष्ट होंगे, 
मोर इस कारण, उनकी नैतिक उन्नति न हो कर उनका नैतिक पतन 
होगा । इसलिए विभिन्न जातियों, जनपदों, कुलों तथा संस्थाओं के नियमों 
को ग्रर्थात्‌ स्थानीय भ्रथवा जातीय प्रथाओं को मानने का श्राग्रह है। कौटिल्य 
ने इन प्रथाओ्रों को राज्य की पुस्तकों में लिखने का आ्रादेश भी दिया है।* 
इसका श्रथ॑ यह है कि भारतीय समाज-व्यवस्था में तीसरे प्रकार की विधि के रूप 
में प्रथाओ्रों को मान्य किया गया है। उपरोक्त तीन प्रकार की विधियाँ 
राज्य द्वारा निर्मित नहीं होती हैं परन्तु इन्हें राज्य को मानना पड़ता है तथा 
न्यायालयों द्वारा निर्शेय भी अधिकांश इनके द्वारा होता है। समाज-जीवन 
को नियमित और संयमित करनेवाली लगभग सभी विधियाँ उपरोक्त तीन प्रकार 
की विधियों के श्रन्तगत श्रा जाती हैं । परन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि राज्य 
कोई नियम बना ही नहीं सकता अथवा श्राज्ञा दे ही नहीं सकता । राज्य की 
ग्राज्ञा द्वारा जो नियम लागू होंगे उन्हें 'राजशासन” कहा गया है ।* परन्तु 
राजा की आाज्ञा द्वारा या तो वही नियम लागू होने चाहिए जो धमंशात्रों के 
अन्तगंत अथवा प्रथाश्रों द्वारा मान्य हैं जिनके उदाहररा शुक्रनीति४ में दिये हुए 
हैं ग्रथवा वे ऐसे नियम होने चाहिए जो तत्कालीन परिस्थिति की हृष्टि से लगाये 
गये हों। राज्य द्वारा लागू किये इन नियमों को मानना भी आवश्यक है।" 
कानून के इन चार प्रकारों में, जीवन में व्यवहार करने के लिए धर्म के नियम 
भर्थात्‌ ध्मंशात्न॒ के नियम सबसे श्रेष्ठ हैं। उनके अ्रनुसार यदि व्यक्ति व्यवहार 
न कर सके तो “व्यवहार” के नियमों के अनुसार तो चलना ही चाहिए। परन्तु 
उन जातियों भ्रथवा कुलों में, जिनकी अ्रपनी प्रथाएँ हैं, और जो इस कारण 
व्यवहार” के नियमों को भी नहीं मानते, उनको अ्रपनी उन प्रथाओं के अनुसार 
ही व्यवहार करने की अनुमति है, भौर जो इनको भी मान कर नहीं चलता 
उसे राजा को भ्रानज्ञा तो बाध्य हो कर माननी ही पड़ेगी । इस प्रकार जीवन में 
व्यवहार में लाने की दृष्टि से यदि तुलना की जाये तो “धर्म! सबसे श्रेष्ठ है, 
इसके पद्चात्‌ व्यवहार! के नियम हैं, फिर “चरित्र” (प्रथाएँ) है और फिर 
“राजश्वासन” है, परन्तु न्यायालयों में निशंय की दृष्टि से इसके विपरीत स्थिति 
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है। न्यायालयों द्वारा धर्म, व्यवहार तथा चरित्र की तुलना में प्रमुखता राज- 
शासन को दी जायेगी क्योंकि वह तत्कालीन परिस्थिति के लिए बनाये हुए 
नियम हैं और इसलिए धम, व्यवहार तथा चरित्र के होते हुए भी उनके अनुसार 
ही निर्णय होगा । विधि (कानून) के शेष तीन खोतों में 'धर्म! और “व्यवहार” के 
नियमों की श्रेष्ठता मानने पर भी किसी व्यक्ति के विषय में उन्हीं प्रथात्रों के 
अनुसार निर्ंय होगा जिन प्रथाओ्रों के अनुसार वह जीवन व्यतीत करता है ॥६ 
इसी प्रकार धमं भौर व्यवहार में तुलना करते हुए न्यायालयों द्वारा निर्णय 
व्यवहार? के नियमों के अनुसार दिया जायेगा । न्यायालयों द्वारा विधियों के 
इन स्रोतों को इस क्रम में माने जाने का यह प्रमुख कारण है। यद्यपि धर्म, 
व्यवहार, चरित्र, राजशञासन में पहली-पहली विधियाँ अ्रधिक श्रेष्ठ हैं परन्तु इसी 
कारण वे व्यवहार में लाने के लिए अधिक कड़े भी हैं, इस कारण उनका पालन 
करना भी कठिन है। अतः जो व्यक्ति जिस प्रकार के नियमों का पालन करता 
है अथवा कर सकता है, उसके सम्बन्ध में वेसे नियमों से अधिक कड़े नियमों के 
अनुसार निंय करना न तो सम्भव ही होगा, न यह उचित ही होगा । यद्यपि 
विधि ( समाज-नियमों ) की हष्टि से धर्म, व्यवहार से और व्यवहार, चरित्र से 
तथा घरित्र; राजशासन से श्रेष्ठ है भर्थात्‌ पहले-पहले बतायी गयी विधियाँ मनुष्य 
के जीवन में पालन करने के लिए तुलनात्मक अधिक उन्नत समझी गयी हैं 
परन्तु विवादों में लागू करने के लिए पीछे कही हुई -विधियाँ पहले कही हुई 
विधियों की तुलना में पहिले लागू की जायेंगी। यही उचित भी है । इसी बात 
को कौटिल्य ने विधि के इन चार स्रोतों का वन करते हुए कहा है कि “धरम, 
व्यवहार, चरित्र और राजशासन---्ह व्यवहार के चार पद हैं और इनमें 
वादवाले पद पूर्व के व्यवहारवादों की तुलना में पहले लागू किये जाने योग्य हैं । 
घमं, सत्य में स्थित है तथा व्यवहार, साक्षियों पर, चरित्र मनुष्यों के संग्रह में 
स्थित है श्रोर शासन, राजा को शआाज्ञा में ।?”० 

यह जितने भो नियम अथवा विधियाँ हैं, उनका विशेष परिस्थिति में श्र 
करने की भी श्रावश्यकता है। धमंशासत्रों के नियमों का अश्रथे करने के लिए 
भारतीय व्यवस्था में एक संस्था निर्माण की गयी है जिसका नाम है परिषद्‌? । 
परिषद्‌ के विषय में. मनुस्मृति में कहा गया है,“ इस “स्मृति में बताये गये धर्म के 
विषय में यदि कभी शद्भा हो तो जिसे शिष्ट ब्राह्मण कहें उसी को शड्भरहित हो 
कर धर्म समभना चाहिए। जिन्होंने धर्मानुसार ( विधि के अनुसार गुरु से 
ब्रह्मचर्याश्रम में रह कर) वेद को भ्रज्धों आदि के सहित पढ़ा है उनको ही, धरति 
का प्रत्यक्ष भाव बतानेवाले शिष्ट ब्राह्मण समभना चाहिए अथवा दस अथवा तीन 
श्रेष्ठ व्यक्तियों की परिषद्‌ में घर्मं का निर्य होना चाहिए और वह व्यक्ति जिसे 
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धमं बतायें उससे विचलित नहीं होवा चाहिए (अर्थात्‌ उसे मानना चाहिए) । दस 
श्रेष्ठ व्यक्तियों को परिषद्‌ में तीन व्यक्ति तीन वेदों को जाननेवाले, एक नेयायिक, 
एक ताकिक, एक निरुक्त का ज्ञाता, एक घमंशासत्र जाननेवाला तथा तीन व्यक्ति 
तीन आश्रमों के रहने चाहिए । धर्म-संशय के निर्णय के लिए तीन व्यक्तियों की 
परिषद्‌ में ऋगेद, यजुर्वेद तथा सामवेद के ज्ञाता रहने चाहिए। एक भी श्रेष्ठ 
वेदज्ञाता ब्राह्मण जिसे धर्म कहे, उसे ही श्रेष्ठ धर्म समझना चाहिए और सहसों 
श्रज्ञानियों द्वारा कहे हुए को नहीं । ब्रतों का पालन न करनेवाले, मन्त्रों को 
(वेद को) न जाननेवाले, केवल जाति के ब्राह्मण के रूप में जीवित रहनेवाले 
सहस्र व्यक्ति भी यदि एकत्रित हो जायें तो उसे 'परिषद्‌” नहीं कहते | तमोगुणी, 
घर्मं न जाननेवाले मू्खे यदि किसी वात को धर्म कहते हैं (अर्थात्‌ यदि परिषद में 
ऐसे लोग हों) तो उस धर्म के नाम से कहे हुए (अधर्म) का पाप झतगुरितति हो कर 
उन धर्मकर्ताश्रों को लगता है ।” गौतमघर्मसूत्र, वरसिष्ठधमंसूत्र, याज्षवल्वयस्मृति, 
तथा पराशरस्मृति में भी परिपद्‌ के सम्बन्ध में ऐसे ही नियम दिये हुए हैं ।* इन 
नियमों को यदि सुसूत्र रूप में देखा जाये तो उनके अनुसार परिषद्‌ साधारणतया 
दस धार्मिक (धर्मंशील और धर्मज्ञाता) व्यक्तियों की होनी चाहिए और यदि दस 
व्यक्तियों की परिषद्‌ निर्माण करना सम्भव न हो वो उससे कम परन्तु योग्य 
व्यक्तियों से धर्म-मिर्णय कराया जा सकता है झ्रौर एक भी योग्य व्यक्ति का निर्णय 
माता जा सकता है परन्तु कई निगुंणी और अ्रयोग्य लोगों का नहीं श्रर्थात्‌ परिषद्‌ 
की संख्या पूरी करने के लिए दुर्भुशी अथवा अवमगुणी ब्राह्मणों को नहीं रखना 
चाहिए। यह नियम तो घधममंशारत्रों द्वारा बताये गये नियमीं का अ्रथ॑ करने 
के लिए हैं श्रीर उसके लिए परिषद्‌? ताम' की संस्था निर्माण की गयी है अ्रतः इन 
नियमों के श्रन्तगंत श्राचार श्रोर व्यवहार दोनों के नियम सम्मिलित हैं । यह 
'परिपद्‌' ही एक प्रकार से विधायक संस्था भी कही जा सकती है क्‍योंकि धर्म- 
गाल्नों के नियमों को तत्कालीन परिस्थिति में लागू करने का अ्रधिकार इसी को 
है । परन्तु यह विधायक संस्था भी घमशार्रों के नियमों में परिवर्तत नहीं कर 
सकती, केवल इतना ही कर सकती है कि यह निरंय करे कि उन नियमों को 
प्रत्येक नवी सम्रस्पा में किस अनुपतार लागू किया जाये । अश्रतः इस संस्था को भी 
सीमित विधायक अधिकार है। वर्तमानकालीन विधायक संस्थाश्रों में और इस 
विवायक संस्था में एक अन्तर यह भी है कि यह विधायक संस्था राज्य का अज् 
नहीं है शोर न राज्य-व्यवस्था के आधीन ) इस अनुसार भारतीय विचारकों ने 
विधि बनाने के कार्य से राज्य को तो बिल्कुल श्रलग रखा ही है, साथ-ही-साथ 
उन्होंने धर्मनियमों के अर्थ ( 49[८7ए/८४७४४07 ) के माध्यम से भी समाज- 
नियमों का परिवतंत अमान्य किया है। अतः विधि के परिवर्तत भ्रयवा विकास 
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की धारणा भारतीय विचारकों को मान्य नहीं है। व्यवहार के नियमों के अर्थ 
करने के सम्बन्ध में यह भी एक नियम है कि जहाँ भी धर्मंशास्रों के व्यवहार- 

म्बन्धी नियमों में पारस्परिक विरोध होगा वहाँ तक के आधार पर यह निर्णय 
करना चाहिए कि वहाँ किसे ठीक माना जाये ।१? जहाँ तक प्रथाओं के अर्थ का 
प्रइन है, विभिन्न जातियों के निशंय के लिए उनके अपने पृथक न्यायालय होने 
की व्यवस्था है) अ्रतः प्रथाश्रों के श्रर्थ उन्हीं वर्गों के द्वारा होंगे जिन वर्गों में 
वह प्रथाएँ मान्य होंगी । राजाज्ञाओ्रों का श्रर्थात्‌ राजशासनों का भ्र्थ राज्य के 
न्यायालय द्वारा तथा अन्तिम रूप में राजा के द्वारा होगा ही । इस प्रकार भारतीय 
राज्य-रचना तथा समाज-रचना में विभिन्न प्रकार की विधियों ( समाज-जीवन 
सम्बन्धी नियमों) के निर्णय की ऐसी व्यवस्था निर्माण की गयी कि सभी प्रकार 
की विधियों का निर्णय उपयुक्त व्यक्तियों द्वारा हो जो उन नियमों की भावनाश्रों 
को ठीक से समझ सके तथा जो उन नियमों के प्रयोग के सम्बन्ध में अधिकृत 
रीति से बोल सकते हों । 


न्याय-व्यवस्था 


इन विधियों के श्नुसार समाज का जीवन चलना चाहिए । इन विधियों 
का उललद्भुन करने के कारण कुछ ऐसे कृत्य होते हैं जिनसे समाज-जीवन में 
अव्यवस्था बढ़तो है । ऐसी स्थितियों में व्यक्तियों के इन पारस्परिक सद्भूर्षों को 
दुर करना और इन सद्धूर्षों को उत्पन्न करने में जो व्यक्ति कारणस्वरूप हैं उनको, 
तथा समाज में जो अव्यवस्था उत्पन्न करनेवाले व्यक्ति हैं उन्हें, दण्ड देना राज्य का 
कार्य है । इसलिए इस बात पर बहुत आग्रह किया गया है कि राजा को “व्यवहार? 
के द्वारा दुर्बलों का रक्षण,** प्रजा-पालन और दुष्ट-निग्रहएा" 3 करना चाहिए, 
इसी से राजा के पाप नष्ट होते हैं) ४ । इसलिए धर्मंपूर्वक दण्ड का प्रयोग करने 
का अर्थ ही 'व्यवहार! है" ५ । न्याय का कार्य राज्य के लिए इतने महत्व का है कि 
न्याय करने के काये को राजा के लिए यज्ञ के समान फलदायक कहा है" ६ तथा 
इसीलिए राज्य में न्याय होना राजा का व्यक्तिगत उत्तरदायित्व माना गया 
है।'» इस बात का भी श्राग्रह किया गया है कि यदि राजा व्यक्तिगत सुख- 
भावना के कारण प्रजा के न्याय की चिन्ता नहीं करता तो वह नष्ट हो 
जायेगा ।१< इसलिए राजा नृग का उदाहरण दिया गया है कि दो ब्राह्मण जब 
पारस्परिक विवाद का न्याय कराने के लिए कई दिन राजा नृग से भेट ही न 
कर सके तो उनके श्राप के कारण राजा ,गिरगिट हो गया ।१* कौठिल्य ने भी 
इस बात पर आग्रह किया है कि राजा अपने स्थान पर आने के बाद, विवाद पर 
उपस्थित व्यक्तियों को द्वार पर बहुत समय न रोके क्योंकि वैसा होने पर राजा 
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के निकटवर्ती पुरुष राजा से का में गड़बड़ करवा लेंगे जिसके कारण प्रजा 
क्रद्ध हो शत्रु के वश में चली जायेगी। 

न्यायालयों में कुल, थेणी, पूण के न्यायालयों का उल्लेख याज्ञवल्वय ने 
किया है?" और उनका क्रम शुक्र ने बताया है कि “राजा को जिन योग्य कुल, 
श्रेणी और गणों का ज्ञान हो वे (कुल आदि) साहस (हत्या, डाके आदि) भ्रौर चोरी 
के अतिरिक्त (प्र्थात्‌ प्रमुख अपराध-सम्बन्धी विषयों को छोड़ कर) शेष विषयों 
पर मनुष्यों के पारस्परिक विवादों का निशंय करें। जिस विवाद का निर्शाय 
कुल द्वारा नहीं हुआ (अथवा ठीक से नहीं हुआ), उनका विचार श्रेणी करे, श्रेणी 
से अज्ञात विवादों का निर्शैय गण करे और गरों से अविज्ञात विवादों का निर्णय 
राजा द्वारा नियुक्त न्यायाधीश करे । कुल आदि (भ्रर्थात कुल, श्रेणी, गणों के 
न्यायालयों) से अधिक श्रेष्ठ सभासद्‌ हैं, उनसे बड़ा श्रध्यक्ष (न्यायाधीश) हैं और 
सबसे बड़ा धर्माधम की योजना करनेवाला राजा है।”**९ इस विवरणा में विभिन्न 
प्रकार के न्यायालय और उनका क्रम दिया हुआ है श्रर्थात्‌ सबसे पहले कुल है, 
फिर उससे श्रेष्ठ श्रेणी है, फिर गण है, फिर सभासद हैं, फिर न्यायाधीश है, 
आर सबसे अन्त में तथा सबसे ऊपर स्वयं राजा है। इसके अतिरिक्त विभिन्न 
व्यावसायिक वर्गो के जैसे किसान, कारोगर, नतंक आदि के न्यायालय होने का 
भी उल्लेख है जो उन वर्गों के पारस्परिक विवादों का निणांय करेंगे ।* 
ग्रामों के सम्बन्ध में वहाँ के स्थानीय लोगों द्वारा निश॑य करने का*४ तथा ग्राम 
के छोटे-बड़े समूहों के लिए (जैसे संग्रहरा अर्थात्‌ दस ग्रामों के समूह, द्रोणमुखों 
चार सो ग्रामों के समूह तथा स्थानीय आठ सौ ग्रामों के समूह के लिए) भी 
न्यायालय होने का *“ भ्रर्थात्‌ स्थानीय न्यायालयों की परम्परा का भी उल्लेख 
है। राज्य के प्रमुख न्यायालय के रूप में सभा का सभी ग्रन्थों में उल्लेख है । 
उस सभा का प्रमुख प्रधान न्यायाधीश तथा प्राइविवाक है श्रौर फिर, जिसका 
उचित न्याय का, सबसे अन्तिम उत्तरदायित्व है वह राजा है । परन्तु इस बात का 
आग्रह हैं कि राजा अकेला व्यवहार के प्रश्नों पर निर्णय न दे ।* उसके साथ 
न्याय करनेवाला मन्त्री श्रथवा प्राइविवाक अथवा ब्राह्मण अथवा सम्य होने हो 
चाहिए जो धर्म के ज्ञाता हों और जिनके व्यवहार के आधार पर राजा ठीक से 
निरंय कर सके ।१७ अग्निपुराण ने तो*< यह स्पष्ट रीति से कहा है कि राजा 
को व्यवहार (मुकदमे ), ज्ञानी विप्रों के द्वारा देखना चाहिए, अर्थात्‌ जो निर्णय 
राजा के साथ रहनेवाले ज्ञानी ब्राह्मण दें, उन्हें ही राजा को कार्यान्वित करना 
चाहिए । राजा को धम-निणुंयों में सहायता देने के लिए प्राडविवाक नाम के 
जिस मन्त्री का भी उल्लेख है वह साधारणतया ब्राह्मण होना चाहिए तथा शास्त्र 
का, लोकप्रथाओं का और नीविशास्त्र का ज्ञाता होना चाहिए ।*९ उपरोक्त 
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मन्‍्त्री (प्रमुख न्यायाधीश) को विवादियों से प्रश्न करने के कारण (प्राड्‌). तथा 
विवेक के अनुसार निर्णय करने के कारण (विवाक) ही प्राइविवाक कहा गया 
है । प्राइविवाक अर्थात्‌ मुख्य न्यायाधीश तथा अन्य न्यायाधीशों का इसके मुख्य 
न्यायालय का, जिसमें राजा वहुत वारझा कर निर्णोयों को घोषित करता 
है, का नाम 'सभा” है और इसके जो सदस्य हैं वह “सभ्य” कहे गये हैं । इस 
सभा के न्यायाधीशों अथवा सम्यों की संख्या के विषय में कहा गया है कि 
मुख्य न्यायाधीश के अतिरिक्त कम-से-कम तीन श्नौर विद्वान्‌ ब्राह्मण होने 
चाहिए3० परन्तु इससे अधिक श्र्थात्‌ पाँच अथवा सात सम्य भी हो. सकते हैं । 
कौटिल्य ने विभिन्न छोटे-बड़े सभी न्यायालयों के लिए भी न्यायाधीशों को संख्या 
तीन बतायी है ।2 * ऐसी सभा को, जिसमें वेद के और धर्मशासत्र तथा स्थानीय 
श्राचारों (प्रथाग्रों) के ज्ञाता ब्राह्मण विद्वान्‌ सदस्य हों, शुक्र ने यज्ञ के समान तथा' 
मनु ने ब्रह्म-सभा कहा है? * क्योंकि ऐसे ही ब्राह्मण ठीक से न्याय कर प्रजा को 
सुखी कर सकते हैं । मुख्य न्यायाधीश तथा भ्रन्य सब सम्यों के विषय में यह नियम 
है कि वह यथासम्भव ब्राह्मण होने चाहिए क्योंकि न्‍्यायकर्ता घामिक, निःस्वार्थी 
तथा चरित्रवान्‌ ही होना चाहिए33 परन्तु यदि योग्य ब्राह्मयतग न उपलब्ध हों तो 
वह क्षत्रिय अथवा वेश्य भी हो सकते हैं ।7४ वह ,किसी भी. जाति के हों 
उनके अन्दर वह गुण होने ही चाहिए जो न्याय के लिए आवश्यक हैं । न्यायाधीश 
_ के गुण आपस्तम्ब ने संक्षेप में बताये हैं? * कि “विद्या और योग्य कुल से सम्पन्न, 
वृद्ध, मेधावी ( बुद्धिमान और चतुर ) तथा घमम के विषय में भूल न करनेवाला 
(जानवूऋ कर अथवा श्रज्ञान से) व्यक्ति विवाद में नियुक्त करना चाहिए ।” शुक्र 
ने कहा है कि न्यायाधीशों को वेद का ज्ञाता, इन्द्रियमन करनेवाला, कुलीन, 
मध्यस्थ (पक्षपातरहित), अनुद्देगकारी, स्थिर (शान्तचित्त), परलोक से डरनेवाला, 
धामिक, उद्योगी तथा क्रोध न करनेवाला होना चाहिए.१5 सभासदों अर्थात्‌ 
सभयों के ये गुण बताये हें?” कि वे व्यवहार के नियमों के ज्ञाता, शुद्ध, आचार 
शील और गुणों से युक्त, शत्रु ओर मित्र में समान ( पक्षपात न करनेवाले ), 
धर्मज्ञाता, सत्यवादी, निरालसी, काम, क्रोध भ्चौर लोभ को जीते हुए, प्रियवादी 
होने चाहिए । इन न्यायाधीशों के अतिरिक्त अन्य भी धर्म के ज्ञाता व्यक्ति. सभा 
के झन्दर अपने विचार प्रकट कर सकते हैं क्योंकि जो शास्र को जानता है वह 
देवी वाणी ही बोलता है ।3< 

जंसा ऊपर बताया गया है, व्यवहार का निर्णाय धर्मशाजत्रों के अनुसार 
( भ्र्थात्‌ धमंशास्रों में दिये गये आ्राचार और व्यवहार के नियमों के 
अनुसार )३* अथवा प्रथाओं के अनुसार+०. होना चाहिए। यह पहले ही 
बता दिया गया है कि इस बात पर बहुत ञआरांग्रह है कि राजा प्रथाओ्रं का उन- 
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उन लोगों से पालन कराये जो उन प्रथाओं को मानते हैं तथा उनके अतिरिक्त 
अन्य सब लोगों का अर्थात्‌ शेष समाज का धर्मशास्रों दा नियमन करे ४) 
इसका अर्थ यह कि विधि के रूप में समाज के जीवन को सच्वालित करने के 
लिए तथा समाज के लोगों के पारस्परिक सम्बन्धों का नियमन करने के लिए 
धमंशात्र के नियम तथा प्रथाएँ ही प्रमुख हैं तथा, जैसा बताया गया है, राजा 
को आज्ञा उन्हों नियमों को लागू करने के लिए अ्रथवा विशेष परिस्थितियों 
के लिए ही कुछ नियम बनाने के लिए हैं श्लौर इसी कारण न्याय को व्यवस्था 
का वर्णन करते समय राजा की आ राज्ञा को मानने का बहुत अधिक उल्लेख नहीं 
हैं, यद्यपि यह भी कहा गया है कि शिष्टों के संरक्षण तथा दुष्टों के दमन 
के लिए राजा जो नियम लागू करे (चाहे वह शास्त्रों के हों अथवा स्वयं के 
लागू किये हुए), उनका पालन अवश्य करना चाहिए ।** इसका स्पष्ट अर्थ 
है कि न्यायालयों द्वारा विधि के रूप में धमंशास्त्रों तथा प्रथाओ्रों को ही लागू 
करने का प्रमुख रीति से आभञाग्रह है । शाक्ष के अनुसार निर्णय करने का इतना _ 
अधिक आग्रह हैं कि राजा को मनमानी ढऊ्ग से अर्थात्‌ अपनी इच्छा के 
अनुसार निणंय नहीं करना चाहिए अथवा जो सम में श्राये वेसे नियम नहीं 
बनाने चाहिए । छुक्र का कहना है,“ “स्वयं किये हुए वाकक्‍्यों के अनुसार 
राजा की दी हुई आ्राज्ञा (नियम अथवा निर्णय) राजा को नरक में ले जानेवाली, 
समाज का नाश करनेवाली, छात्र की सेना का ( राजा के लिए ) भय 
उत्पन्न करनेवाली ( प्रजा के अ्रसन्‍्तोप के कारण ) तथा राजा की झायु और 
बीज (पुत्र अथवा समूल राज्य) को नष्ट करनेवाली होती है ।” धर्मंगास्त्रों 
अथवा प्रथाश्रों के अनुसार निरणंय करने पर आग्रह होने के कारण इतना 
निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि भारतीय व्यवस्था में विधि का राज्य 
( रिए)6 6ई ,9७ ) अ्रपनी परिपूणंता में था। यह सिद्धान्त तो लगभग 
सभी अच्छी, समाज की तथा व्यक्ति की स्वतन्त्रता का ध्यान रखनेवाली और 
राज्यकर्ताग्रों के श्रधिकारों को मर्यादित करनेवाली राज्य-व्यवस्थाश्रों में मान्य 
है कि राज्य का शासन किसी एक व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों की इच्छा के 
ही झ्रावार पर नहीं चलना चलना चाहिए अपितु कुछ निश्चित नियम होने 
चाहिए जिनके अनुसार शासन का तथा न्याय का सम्पूर्ण कार्य चलाया जाये 
ओर व्यक्ति की तथा समाज की स्वतन्त्रताग्रों को यदि मर्यादित किया जाये तो 
वह भी कानूनों के ही आधार पर होना चाहिए। इसलिए अन्य मर्यादित राज्य- 
व्यवस्थाओं में राज्य द्वारा कुछ कानून बनाये जाते हैं श्र घोषित किये जाते 
हैं तवा उनके अनुसार राज्य का सारा काम चलता है । परन्तु इसमें एक श्रोर 
तो राज्यकर्ताश्रों को यह सुविधा रहती है कि वह अपनी इच्छानुसार जो चाहे 
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वह कानून बना सकते हैं तथा, दूसरी ओर, उन्हें यह कठिनाई रहती है कि. 
यदि कहीं कोई गड़बड़ी हो तो उन्हें ठीक करने के लिए पहले कानून बनाने पड़ते 
हैं और इसके वाद ही वह उस गड़बड़ी को ठीक कर सकते हैं; परन्तु इसमें भी 
बहुत वार उन कानूनों में छिद्र रह जाने के कारण ( और बहुत बार उन 
कानूनों में प्रयत्तपृ्वंक छिंद्र खोजने के कारण ) उन कानूनों के बनने पर भी 
गड़बड़ी ठीक नहीं हो पाती । भरत: एक शोर तो यदि राज्यकर्ता अन्यायी ओर 
स्वार्थी हों तो वह अपने मनमाने कानून बना सकते हैं ओर इस प्रकार अपनी 
इच्छा की पूर्ति भ्रथवा स्वार्थ का साधन कर सकते हैं और, दूसरी शोर, यदि 
वह ईमानदार हैं तो समाज के जो दुष्ट और समाजघातक लोग हैं, उनको वह 
उनके स्वाथपूर्ण और घातक कार्यों से रोक नहीं सकते क्योंकि राज्यकर्ताओं 
को तो कानून की मर्यादाओ्ों के अ्रन्दर चलना ही पड़ेगा । परन्तु यह कानून भज्ड 
करनेवाले लोग कानूनों में छिद्र निकालते हुए श्रपना मनमाना कार्य कर सकते 
हैं । संक्षेप में, इस राज्य-पद्धति में एक ओर तो आवश्यकता से अ्रधिक ढिलाई 
है, कि राज्यकर्तागण जो उनकी इच्छा हो वही कानून बना सकते हैं और दूसरी 
गर, प्रत्येक छोटी-सी बात के लिए भी कानून बनाने के सम्बन्ध में इतनी 
अधिक कड़ाई है कि कितनी भी आवश्यकता हो बिना कानून के राज्यकर्तागण 
श्रथवा राज्य के अधिकारों कुछ कर ही नहीं सकते । दूसरे शब्दों में, एक ओर 
तो राज्यकर्ताश्रों को आवश्यकता से श्रधिक समाज का नियमन करने की छूट 
है, ओर, दूसरी ओर, उन पर आवश्यकता से अधिक अ्रविश्वास है कि वह 
बिना कानून के एक पग भी आगे न बढ़ें । इसके अतिरिक्त, (जेसा वर्तमान काल 
में दिखायी देता है ) नयी आवश्यक्रताओ्रों के उत्पन्न होने के कारण नित्य नये 
कानून बनाने पड़ते हैं और कानूनों की संख्या इतनी अ्रधिक हो जाती है कि 
सर्वंसाधा रण व्यक्ति को उन कानूनों का ज्ञान रखना अ्रथवा उन कानूनों के 
अनुसार अपने जीवन को व्यवस्थित करना कठिन हो जाता है। इसलिए 
भारतीय विचारकों ने ऐसा मार्ग निकाला जिसमें यह सब कठिनाइयाँ न हों 
और  राज्यकर्ताश्रों को मर्यादित करते हुए भी उनको इतनी स्वतन्त्रता रहे कि 
वह उसके अनुसार दुष्टों का दमन कर सके । राज्यकर्ताश्रों को मर्यादित करने 
के लिए भारतीय समाज-निर्माताओं ने समाज-व्यवस्था का और राज्य-व्यवस्था 
का सम्पूर्ण ढाँचा निर्माण कर दिया जिसमें राज्यकर्ताञ्रों के अधिकार तथा 
उनकी मर्यादाएँ भी स्पष्ट कर दी गयीं और व्यवस्था के इस ढाँचे के अन्दर 
राज्यकर्ताश्रों को इतना अ्रधिक कस दिया गया कि वे इस व्यवस्था में कोई भी 
परिवर्तत न कर सके । इस दृष्टि से कानून का पूरी प्रकार से निर्माण किया 
गया ओर भारतीय समाज और राज्य-व्यवस्था में इसी दृष्टि से यह कहा गया 
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कि धर्म ( कानून ) राज्कर्ताश्रों के भी ऊपर है परन्तु राज्यकर्ताश्ों को इतना 
मर्यादित करने के पश्चात्‌ तथा राज्यकर्ताश्रों के ऊपर विभिन्‍न नियन्त्रण स्थापित 
करने पर भी (पुरोहित, मन्त्रियों आदि के द्वारा) इस व्यवस्था के अनुसार 
राज्यकर्ताश्रों को शेप बातों में स्वतन्त्र छोड़ा गया जिससे वह राज्य का प्रबन्ध 
श्र्थात्‌ समाज का ज्ासन विना किसी कठिनाई के तथा पूर्णां सुगमता के साथ 
कर सके और दुप्ट लोगों को नियन्त्रित करने में उन्हें कोई कठिनाई न उत्पन्न 
हो तथा वह अवाध रूप से नियमों का पालन करा सर्क । इस प्रकार उन्होंने 
अकारण कानून निर्माण कर, तभी कार्य कर सकने की आवश्यकता, तथा राज्य 
वहुत-से कानून निर्माण होने की कठिनाई भी समाप्त कर दी । 

इसी प्रसद्भ में एक अन्य भी प्रश्न उठता है, कार्यपालिका, विधायक- 
संस्था तथा न्यायपालिका के पृथक्करण का। यह तो समाज-व्यवस्था के 
वर्णान में सिद्ध किया ही गया है कि भारतीय समाज-व्यवस्था में समाजसत्ता, 
राज्यसत्ता ओर श्रर्थसत्ता को पूर्ण रीति से पृथक पृथक किया गया था और 
जिनके पास इनमें से कोई एक सत्ता थी, उन्हें अन्य सत्ता के ऊपर अधिकार न 
था। इस प्रकार समाज की व्यवस्था के द्वारा समाज और व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता का संरक्षण किया गया था । परन्तु भारतीय राज्या-व्यवस्था में इन 
तीनों कार्यों (कार्यपालिका, विधायक संस्था तथा न्यायपालिका) का पृथक्करण 
किया गया था जिससे राज्यकर्ता समाज पर मनमाना श्रत्याचार न कर 
सके । विधायक कार्य श्रर्थात्‌ कानून बनाने का कार्य तो राज्य के पास लगभग 
था ही नहीं और धर्म के नियमों का परिस्थिति के श्रनुसार श्रर्थ करने के लिए 
भी एक पृथक संस्था 'परिपद्‌” थी जो राज्य के श्रधिकार से स्वतन्त्र थी।। प्रथाएँ 
केवल कुछ विश्येप जातियों और स्थानों के नियमन के लिए थीं तथा श्रधिकांश 
समाज की व्यवस्था धर्मंगात्रों के अनुसार ही करने की भावना थी। समाज से 
सम्बन्धित अधिकांश विधायक कार्य जो परिपद्‌ द्वारा दिया जाता था, वह त्तो 
राज्य से पृथक था ही परन्तु प्रथाश्रों पर भी राज्य के नियन्त्रण होने का प्रश्न 
नहीं उठता क्योंकि प्रथाओ्रों के अन्तगंत उन्हीं नियमों का समावेश होता है जो 
किसी विद्येप वर्ग श्रथवा समुदाय में उस समाज के, उस समाज के व्यक्तियों 
के, वथा उन व्यक्तियों के पारस्परिक सम्बन्धों के नियमन के लिए व्यवहार में 
स्वतः ही स्वाभाविक रूप से उत्पन्न हो जाते हैं। विधायक कार्य के इस पूरा 
पृथवक्ररण के अ्रतिरिक्त कार्यंपालिका और न्यायपालिका का भी पृथक्‍्करणा 
भारतीय राज्य-व्यवस्था में था। राज्य का प्रतीक होने के कारण यद्यपि राजा 
राज्य के इन दोनों अ्रद्धों पर अधिकार रखता था, परन्तु जैसा श्रभो विचार 
क्रियां गया है, राज़ा जो भी न्याय का कायें करता था वह उसे न्यायाघीश तथा 
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अन्य ब्राह्मणों की सहमति से करना होता था जो धर्म के ज्ञाता थे और जो 
साथ-ही-साथ अपना काये करने में स्वतन्त्र भी थे। इस प्रकार यद्यपि राज्य 
का प्रतीक होने के कारर्म राजा के पास कार्यपरालिका और न्यायपालिका दोनों 
का उत्तरदायित्व था परन्तु न्याय के का्य॑ में उसे अन्य स्वतन्त्र व्यक्तियों (सम्यों 
आदि के) द्वारा ही समब्बलालित होने का नियम था | एक प्रकार से ऐसा कहा जा 
सकता है कि राज्य का प्रमुख होने के नाते राजा का यह उत्तरदायित्व श्रवश्य 
था कि राज्य में ठीक से न्याय हो, परन्तु निर्शंय करना राजा का कार्य न था। 
पर राजा के अतिरिक्त राज्य की जो शेप व्यवस्था थी, उसमें कार्यपालिका 
और न्यायपालिका का इससे भी अधिक पूर्ण पृथक्‍करण था ओर राज्य के शासन 
का काय॑ करनेवाले तथा न्याय की व्यवस्था करनेवाले व्यक्ति बिलकुल पृयक्‌- 
पृथक्‌ थे (जेता विछले वशुंतर से सिद्ध होता है)। कौटिल्य का स्पष्ट कहना है 
कि तीन धर्मस्य और तीन अमात्य राज्य के विभिन्न भागों में व्यवहारों के कार्य 
करें ।४४ स्पष्ट ही है कि तीन धर्मस्थ न्याय का कार्य करने के लिए हैं और 
तीन अमात्य इस सम्बन्ध में शासन की व्यवस्था देखने के लिए हैं । इसी प्रकार 
न्याय को व्यवस्था करने के लिए पृथक्‌ संस्थाएँ हूँ (ग्राम, कुल, श्रेणी आदि की) 
और शासन का प्रवन्ध करने के लिए पृथक व्यक्ति हैं (राज्य-क्रमंचारी)। 
इस प्रकार भारतीय राज्य-व्यवस्था में कार्यपालिका श्रौर न्यायपालिका का भी 
पूर्ण पृथवक्रण किया गया है। कार्यपालिका, न्यायपालिका श्रोर विधायक मण्डल 
का पृथवक्रण इस ढड्ग से स्पष्ट रीति से समझा जा सकता है कि भारतीय 
व्यवस्था में कार्ययालिका का कारें 'मन्त्रि-परिषद्‌” द्वारा, न्‍्यायापालिका का कार्य॑ 
सभा? द्वारा तथा विधायक कार्य परिषद्‌? द्वारा होने का नियम था और यह 
तीनों संस्थाएँ पृथक भौर एक-दुसरे से पूर्ण स्वतन्त्र थीं। इन सबका सम्बन्ध 
करनेवाला राज्य का प्रतीक राजा था, जो क्रार्यपालिका का कार्य तो प्रत्यक्ष 
देखता ही था, साथ ही सभा के परामर्श से विवादों के निणंय घोषित करने 
का भो उसे कार्य था ओर विधायक “परिपद्‌” द्वारा निश्चित किये हुए धर्म को 
भी लागू करने का उसे काम था। 

भारतीय न्याय-व्यवस्था में ठीक न्याय होने पर तथा निर्णायकर्ताओं . के 
पक्षपातरहित होने पर बहुत आग्रह किया गया है श्रर्थात्‌ चाहे मूल से हो चाहें 
पक्षपात से अ्रन्याय न होना चाहिये ।४०" वसिष्ठ ने तो यह भी एक नियम्र 
बताया है४६ कि यदि किसी दण्डनीय व्यक्ति को दण्ड न मिले शब्र्थात्‌ यदि वह 
छूट जाय तो राजा को एक दिन का और पुरोहित को तीन दिन का उपवास 
करना चाहिये तथा यदि किसी निर्दोष व्यक्ति को दन्ड मिल जाय तो राजा को 
तीन द्विन का उपवास करना चाहिये तथा पुरोहित को ऋृच्छु ब्रत करना चाहिये। 
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इसका अर्थ यह है कि भारतीय विचार के अनुसार यद्यपि किसी पापी का 
छूटना भी वड़ा भारी दोप है परन्तु निर्दोष व्यक्ति को दन्डित होना उससे भी 
भयद्धूर बात है । उचित न्याय की दृष्टि से यह भी आ्ाग्रह था कि राजा अथवा 
सभासद क्रोध, लोभ, मोह रहित होकर ही विवादों को सुनें ४४ क्योंकि ऐसा 
करने पर ही प्रजा उनसे सन्तुष्ट रहती है और ऐसा होने पर ही प्रजा राजा 
का अनुगमन करती है । मोहादि से राजा को इतने दूर रहना चाहिये कि स्वयं 
के पुत्रादि भी हों तो भी उनके प्रेम से प्रभावित न होना चाहिये ४४ न्याय में 
पक्षपात न करने का स्पष्ट उल्लेख भी है ।४ शुक्र ने कहा है कि सम्यों के लिये 
अपक्षपात भी भूषण है ।५९ शातातप का कहना है"? कि सभा में पक्षपात करने 
वाले को उसके इस कर्म के परिणाम स्वरूप (कर्मफल के रूप में) पक्षाघातत 
(लकवा) हो जाता है तथा अ्ग्निपुराण में गलत निर्णय देने को ब्राह्मण वध के 
समान महापातक माना गया है ।7* पक्षपात न हो, इसके लिये लोभ, भय, वेर 
आ्रादि को तो मना किया ही गया है साथ-साथ यह भी अन्य नियम बताये हैं कि 
गुप्त रूप से विवाद न सुनने चाहिये, पक्ष ओर उत्तर दोनों ही बादियों के समक्ष 
सुने जाने चाहिये“३3 तथा निर्णय दोनों वादियों को सुनने के पश्चात्‌ ही होना 
चाहिये ।०४ पक्षपात रोकने के लिये इस बात का भी शभ्राग्रह है कि राजा और 
सभासदीं को एक-दूसरे के ऊपर रोक रखनी चाहिये अर्थात्‌ यदि सभासदों की 
कोई वात अ्रनुचित हो तो राजा को चाहिए कि वह उसे न माने। उसे 
स्वयं भी कोई अनुचित बात व करनी चाहिये और यदि वह ऐसा करे भी तो 
सभासदों को चाहिये कि वे उसकी उपेक्षा न करे और निर्भयतापुर्वक उसका 
विरोध करें ।५५ यह तो ऊपर बताया ही गया है कि सभासदों से सभा में 
सत्य ही बोलने का आग्रह है (मनु का उद्धरण) परन्तु सभासद्‌ श्रन्याय न करे, 
इसके लिये भी यह नियम है कि यदि सभासद रिद्वत ले अथवा गलत न्याय 
करे अ्रथवा राग, लोभ, भय के श्राधार पर विवादों का निरणंय करें अथवा 
घमकी देकर वादी से कुछ लिखवा ले अथवा गुप्त रूप से पक्ष ओर उत्तर को 
सुने तो उन्हें दण्ड देना चाहिये ।५६ कौटिल्य ने न्यायाबीक्ों के विभिन्न अपराधों 
का उल्लेख किया हैं जिनमें वादी को धमकाना, फटकारना, निक्काल देना, 
रिश्वत लेना, न पूछने योग्य वात को पूछना अथवा पूछने योग्य वात को न 
पूछना, पुछी हुई वात की उपेक्षा करना आदि सम्मिलित किये हैं ओर यह 
भी कहा है कि यदि न्यायाधीश गलत सुवर्ण दण्ड देता है तो उससे उसका दुगुना 
दण्ड लेना चाहिये अथवा यदि वह गलत शारीरिक दण्ड देता है तो उस पर भी 
दारीरिक दण्ड होना चाहिये ।१४ न्याय ठीक से हो, इसके लिये लेखक (पेशकार) 
के सम्बन्ध में भी कहा है कि यदि वह गलत लिखे श्रर्थातु न कही हुई वात 
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लिख ले, कही दुई बात न लिखे, गलत बात को ठीक से बनाकर और ठीक धाक 
को बुरे ढद्भ से लिखे अथवा श्रथं में गोलमाल कर दे तो उसे भी दण्ड होना 
चाहिये ।** न्याय ठीक से हो इसके लिये कहा है कि जो भी व्यक्ति विवाद: 
में उपस्थित हो उससे राजा को इस प्रकार बात करनी चाहिये कि बह अपना 
विवाद अ्रथवा अपनी बात निर्भवता के; साथ कह सके" क्योंकि श्रन्यथा 
राजा के पास न्याय के लिये उपस्थित होने में ही लोगों को भय रहेगा । विवादों 
में राजा ओर सभासदों से तो सत्य बोलने का आग्रह है! ही, न्याय ठीक से 
हो इसलिये वादियों से भी (सत्य बोलने का श्राग्रह किया गया है*? तथा यह 
कहा गया है कि यदि वह शअसत्य बोले तो उन्हें,दण्डशदिया जाय ।*" इसी प्रकार 
श्साक्षियों के,सत्य बोलने पर भी शअाग्रह है। 

जहाँ तक न्याय-पद्धति में व्यय का प्रइन है, भारतीय न्याय-पद्धति में प्रपना 
पक्ष उपस्थित करते समय अथवा न्यायालय 'के समक्ष कोई प्रार्थनापत्र देते समय 
शुल्क आ्रादि का कोई उल्लेख नहीं है। केवल इतनाष्ही कहा गया है कि अथे- 
सम्बन्धी विवादों में निर्णय होने के पश्चात्‌ राज्य को घन: दिया जाये और यह 
धन वह दे जो न्याय में पराजित हो ।॥६३५» उधार देनेवाला यदि जीता भी 
तो भी उसे विवाद के लिए उपस्थित धन का कुछ अंश देता पड़ेगा ।१३ पहले 
प्रकार का धन ( पराजित! व्यक्ति द्वारा दिया जाने वाला घन ) तो दण्ड-रूप 
है। केवल दूसरे प्रकार का धन ही फोस *के रूप में' कहा जा सकता है और 
वह इसलिए है 'कि वादी ने“राज्य के प्रबन्ध का जो प्रयोग किया है उस प्रयोग 
के बदले में वह राज्य'को कुछ घन देता है। परन्तु यह धन भी विवाद के प्रारम्भ 
में नहीं अपितु न्याय हो'जाने पर दिया जाता है। यह तो घन-सम्बन्धी विवादों 
का नियम है, परन्तु अपराध-सम्बन्धी विवाद में "तो किसी भी प्रकार का झुल्क 
बिलकुल ही नहीं है, केवल पराजित व्यक्ति को दण्ड देने का उल्लेख है,। 

उपरोक्त विवरण से पता चलता है'-कि भारतीय «न्याय-व्यवस्था में 
ग्रपराध-सम्बन्धी ((॥]079]) और घन-सम्बन्धी ((॥४०7व]) “विवादों में भेद 
किया गया है। इस भेद को स्पष्ट करने के लिए सबसे प्रथम तो इस बात का 
उल्लेख है कि राजा को ग्रथवा*राजा के कमंचारियों को, केवल छल और अपराधों 
के विवाद तथा राज्य-विरोधी अपराधों को छोड़ कर, अन्य थिवाद स्वयं नहीं 
प्रारम्भ करने चाहिए ।६४ इस नियम में अपराध-सम्बन्धी विवादों तथा अन्म 
विवादों का स्पष्ट पृथक्करण है। याज्ञवल्वय ने भी अर्थ-विवादों का ( (॥ए॥ ) 
स्पष्ट उल्लेख किया है और इस प्रकार उन्हें अपराध-सम्बन्धी विवादों से भिन्‍न 
किया है.।६० भनुस्मृति में भी अपराध-सम्बन्धी विवादों का पृथक्‌ और स्पष्ट 
उल्लेख है और कहा गया है कि ''जिस राजा के पर में चोर - परस्रीगामी. 
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दुष्ट बचन वोलनेवाला, साहसिक अभ्रववा कठोर वचन बोलनेवाला ( विभिन्न 
प्रकार के अपराघी ) नहीं है, वह इद्धलोक को जाता है। अपने राज्य में इन 
पाँचों का निग्रहु करनेवाले राजा को सजातिथों में ( अन्य राजाओं में ) साम्राज्य 
मिलता है तथा संसार में यश प्राप्त होता है ”*$ कौटिल्य ने भी तीसरे 
प्रकरण में वाक्‍पारुष्य, दण्डपारुष्प, साहस आ्रादि का उल्लेख किया है, परन्तु 
यहाँ पर उसने अपराध-सम्वन्धी ऐसे हो विवादों का उल्लेख किया है जिनके 
विपय में व्यक्ति स्वयं आवेदन करके न्याय पा सकता है, तथा, ऐसे अन्य सभी 
अपराधों का, जिनको रोकने का प्रयत्त राज्य को ही करना चाहिए, चौथे 
प्रकरण में 'कण्टकशोधन” के नाम से उल्लेख किया है । इस प्रकार कौटिल्य ने 
व्यक्तियों के पारस्परिक विवाद तथा राज्य द्वारा उठाये जानेवाले विवादों में 
स्पष्ट रीति से भेद किया है तथा इसमें श्रपराध-सम्बन्धी विवादों का और ब्र्थ॑ 
सम्बन्धी विवादों का भी अन्तर बहुत-कुछ मात्रा में स्पष्ट किया है, क्योंकि राज्य 
द्वारा उठाये जानेवाले विवाद केवल श्रपराध-सम्बन्धी ही हैं। अ्पराध-सम्बन्धी 
गौर अर्थ-सम्बन्धी विवादों का श्रन्तर इस प्रकार से भी स्पष्ट होता है कि 
व्यवहार को जिन अठारह भागों में विभाजित किया गया है उनमें से छः: भाग 
( वावपारुष्य, दण्डपारुष्य, स्तेय, साहस, र्त्रीसंग्रहण तथा चतसमाहुय ) तो 
ग्रपराध-सम्बन्धी हैं ओर शेष भाग श्रथ॑-सम्बन्धो हैं । इन दोनों प्रकार के विवादों 
में इस प्रकार से भी भेद है कि यह श्राग्रह किया गया है कि साहस ( डाका, 
हत्या आदि ), स्तेय ( चोरी ), ज्ी-संग्रहरा (परस्री-सम्बन्ध, बलात्कार आदि।, 
धावपारुप्य ( गालो देना, हँसी उड़ाना झादि ), दण्डपारुष्य ( मारपीट ) आदि 
के विचाद जिस समय उपध्थित हों उन्हें उसी समय सुनना चाहिए और तुरन्त 
ही उनका निर्णशंय करना चाहिए परन्तु अन्य विवादों में इतनी श्षीघत्रता से न्याय 
करना आ्रावश्यक नहीं है,*? यद्यपि यह भी नियम है कि राजा श्रन्य विवादों के 
निर्णय में भी विलम्ब न करे क्योंकि समंय व्यतीत होने से धर्म का नाश 
करनेवाला महान्‌ दोप उत्पन्न होता है! ।१८ निणंय शीघ्र हो, इसके लिए यह 
कहा गया है कि प्रतिवादी को यथाश्षीत्र उत्तर देना चाहिए और यदि वह श्षीत्न 
उत्तर न दे तो उसे दण्ड होना चाहिए११ तथा वादी को भी अपने साधन तुरन्त 
प्रस्तुत करने चाहिए अन्यथा वह भी दण्डनीय है । श्रपराघ-सम्बन्धी विवादों और 
ग्रन्य विवादों में यह भेद बता ही दिया गया है कि अपराध-सम्बन्धो विवाद में 
वादी को कोई शुल्क नहीं देना पड़ता है, न अन्य कोई भी ( टिकिट आदि का ) 
व्यय करना पड़ता है और केवल पराजित व्यक्ति को दण्ड ही मिलता है परन्तु 
प्रथ-सम्बन्धी विवाद में यदि वादी (ऋणी) जीत भी जाये तो भी उसे अपने 
जीते घन का कुछ अंज्य राज्य को देना पड़ता है। एक श्रन्य भेद यह है कि 
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अथं-सम्बन्धी विवादों में व्यक्ति असवय होने पर ( काम में फंसे होने पर ) 
किसी अन्य को अपना प्रतिनिधि नियुक्त कर सकता है परन्तु अपराध-सम्बन्धी 
विवादों में यह नहीं किया जा सकता। एक भेद यह भी गअर्थ-सम्बन्धी तथा 
अपराध-सम्बन्धी विवादों में है कि अर्थ-सम्बन्धी विवादों में तो उन्हीं साक्षियों 
को लिया जायेगा जो वर्जित नहीं है परन्तु अपराध-सम्बन्धी विवादों में कोई 
भी साक्षी स्वीकार किया जा सकता है। क्योंकि अपराध साधारणतया गुप्त रूप 
से होने के कारण उनमें जो भी साक्षी हों उन्हें साधारणतया स्वीकार करना 
आवश्यक ही हो जाता है अन्यथा वहुत वार ऐसे अपराधों में साक्षी ही नहीं 
मिलेगा ।४० एक श्रन्य भेद यह भी है कि कुल, शेणी तथा गणों के न्यायालय मूल 
रीति से श्रर्थ-सम्बन्धी विवाद सुनने के लिए है, परन्तु अ्रपराध-सम्बन्धी विवादों 
का निर्रय मूलतया राजकीय न्यायालयों द्वारा होने का ही नियम है। भ्रथ॑- 
सम्बन्धी विवाद में प्रतिवादी, वादी के ऊपर कोई प्रत्यभियोग नहीं लगा सकता, 
प्रन्तु श्रपराध-सम्बन्धी विवाद में इसकी अनुमति है ।९" इन दोनों प्रकार के 
विवादों में अन्य भेद यह है कि अ्पराध-सम्बस्धी विधादों में प्रतिवादी को तुरन्त 
ही उत्तर देना होगा अर्थात्‌ उसे उत्तर देने के लिए कोई समय नहीं दिया जा 
सकता जब कि शअर्थ-सम्बन्धी विवादों में कुछ समय दिया जा सकता है ।५४१ 

भारतीय न्याय-व्यवस्था में ग्रपराध भर घधन-सम्बन्धी विवादों में तो भेद है 
ही, निर्णय करने के कानूत (5प्र४०7४०८ 4,89) तथा व्यवहार” की 
पद्धति के नियमों (80]९८७ए९ 07 770८९0ए७) ,2७) में भी भेद है । 
व्यवहार के जो अठारह भाग किये गये हैं ( अष्टादश पाद ) उनमें विभिन्न 
प्रकार के विवादों के निशंय के नियम बताये गये हैं और इसके अ्रतिरिक्त, व्यवहार 
की पद्धति भिन्न रूप से दी हुयी है ।?३ शुक्रनीति में यह व्यवहार-पद्धति विस्तार 
से दी हुई है, यद्यवि उसका यहाँ उल्लेख करना आ्रावश्यक है । 

जो मुक्रदमे के विषय में श्रनभिज्ञ हो अथवा अन्य काये में व्यस्त हो, उनके 
विषय में इस नियम का उल्लेख है? ४ कि वह अपने स्थान में अपना कोई व्यवहार? 
का ज्ञाता प्रतिनिधि नियुक्त कर दे श्रोर जो जड़, पागल, वृद्ध, क्नी, वालक, रोगी 
और मूल्षे हैं, उनके पूर्व॑पक्ष और उत्तरपक्ष के विषय में भी इनके पिता, माता, मित्र, 
भाई, सम्बन्धी अ्रथवा नियुक्ध व्यक्ति इनका कार्य करे। नियुक्त व्यक्ति (प्रतिनिधि) जो 
कार्य करे, वह उसी व्यक्ति का किया हुआ समझना चाहिए जिसको झोर से वह 
कार्य किया जाता है श्लौर उसको विवाद के लिए उपस्थित घन का सोलहवाँ, 
वीसवाँ, चालीसवाँ, अस्सीवाँ अथवा इसका भी झ्राधा वेतन मिलना चाहिए । जितना 
अधिक धन विवाद के लिये उपस्थित हो, प्रतिनिधि को उतना ही कम प्रतिक्षत 
वेतन मिलना चाहिए और जहाँ पर कुई व्यक्ति मिल कर एक प्रतिनिधि नियुक्त 
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करें उसके वेतन की व्यवस्था भिन्‍न होनी चाहिए । नियुक्त व्यक्ति धर्मज्ञ (धर्म 
श्र्थात्‌ विधि का ज्ञाता) और व्यवहारज्ञ (व्यवहार की पद्धति जाननैवाला) होना 
चाहिए। यदि नियुक्त व्यक्ति लोभ आ्रादि से गलती करे अ्रथवा दूसरे के हित 
की बात कहै अथवा निर्धारित से श्रधिक वेतन ले तो उसे दण्ड देना चाहिए। मनुष्य 
के मारने में, चोरी में, परस्री-सम्बन्ध में, अभक्ष्य-भक्षण में, कन्या-हरण में, 
कन्या-दूपण में, दण्डपारुप्य अथवा वावपारुष्य में, राज्यद्रोह में अथवा साहस 
(लूट, डाका आदि) में अर्थात्‌ अपराध-सम्बन्धी सभी विवादों में प्रतिनिधि नहीं 
किया जा सकता ओर स्वयं को ही विवाद करना आवश्यक है। इन नियमों से यह 
स्पप्ट हो जाता है कि यह नियुक्त व्यक्ति वर्तमान काल के वकीलों की श्रेणी में 
नहीं श्रा सकते क्योंकि साधारणतया यह उन्हीं के द्वारा नियुक्त किये जा सकते हैं 
जो असमर्थ हैं अ्रथवा कार्यं-व्यस्त हैं । श्रन्य लोगों को प्रतिनिधि नियुक्त करने का 
श्रधिकार नहीं है । इसके विपरीत वर्तमान काल में तो यह नियम है कि समर्थ 
व्यक्ति भी अपनी ओर से वकील कर सकते हैं श्र वकीलों के साथ-साथ मुकदमों 
के सुनने में, साधारणातया वादियों को भी उपस्थित रहना ही पड़ता है। श्रर्थात्‌ 
वर्तमानकाल में वकील व्यक्ति को मुख्यतया कानूनी सहायता देने के लिए हैं जबकि 
भारतीय व्यवस्था में प्रतिनिधि की नियुक्ति केवल इसीलिए है कि वह व्यक्ति की 
असमर्थता में उसे सहायक हो । एक अन्तर यह भो है कि वर्तमानकाल में अपराध- 
सम्बन्धी विवाद में भो वकील किया जा सकता है जब कि भारतीय पद्धति में 
ऐसे विवादों में प्रतिनिधि पूर्णतया वर्जित है क्योंकि ऐसे विपयों में तो व्यक्ति को 
स्वयं ही अपनी निर्दोपिता सिद्ध करनी चाहिए, प्रतिनिधि के माध्यम से नहीं । 
इसके अतिरिक्त भारतीय व्यवस्था में किसी भी धर्मज्ञ तथा व्यवहारज्ञ व्यक्ति को 
प्रतिनिधि नियुक्त किया जा सकता है श्रर्थात्‌ यद्यपि प्रतिनिधि के नाते कार्य करने 
के लिए विश्येप ज्ञान की आवश्यकता है परन्तु, क्योंकि सभी ब्राह्मण तथा अन्य 
व्यक्ति भी धर्मज्ञ और व्यवहारज्ञ हो सकते हैं और क्योंकि राज्य द्वारा ऐसे लोगों 
के पदञ्नीकरण (728758775007 ) का कोई उल्लेख नहीं है, इसलिए वर्तमानकाल 
के समान वकीलों के किसी सीमित वर्ग का उल्लेख भारतीय व्यवस्था में नहीं 
है । फिर, जब कि धर्म और व्यवहार के नियम स्थायी रूप से निश्चित हैं और 
उनमें नित्यप्रति वृद्धि अथवा परिवर्तन की कोई सम्भावना नहीं है, वहाँ कानूनों की 
कोई दुरूहता न होने के कारण ऐसे वकीलों की कोई श्रावश्यकता भी नहीं उत्पन्न 
होती और यतृ्‌किश्वित्‌ ही कोई व्यक्ति इस उद्देश्य से अपना प्रतिनिधि नियुक्त 
करेगा। इसलिए यह निश्चित है कि इन नियमों के श्रनुसार वकीलों का कोई वर्ग 
अथवा व्यवसाय होने का कोई प्रएइन नहीं उठता । 

न्याय होने पर निर्णय में जो व्यक्ति हार जाता है उसे, चाहे श्र्थ॑-सम्बन्धी 
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विवाद हो चाहे अपराध-सम्बन्धी विवाद हो, दण्ड मिलने का नियम है। 
इसके पीछे यह भावना है कि जिस व्यक्ति ने ऐसा काम किया हो जिससे कि 
समाज में अव्यवस्था हुई हो झौर जिससे व्यक्तियों के पारस्परिक सम्बन्धों 
में विद्वेंष उत्पन्न हुआ हो, उस व्यक्ति को दण्ड मिलना ही चाहिए। इसी प्रकार 
यदि कोई व्यक्ति मूँठ आरोप लगाता है (श्रर्थात्‌ यदि वादी हारता है ) तो 
इसका प्र है कि उसने भी समाज-जीवन में गड़बड़ी उत्पन्न करने का प्रयत्न 
किया है। इसलिए उसके द्वारा उपस्थित विवाद तो अस्वीकृत होगा ही, 
मूँठझा विवाद उपस्थित करने का उसे दण्ड भी दिया जायेगा । यह दण्ड कुई प्रकार 
का हो सकता है। शुक्रनीति में विस्तार के साथ दण्ड के प्रकार वर्णित हैं?“ 
जिनमें भर्त्सना, अपमान करना, नाश करना (व्यक्ति का सब कुछ नष्ट कर 
देता ) बन्धन में डालना, मारना, द्रव्य-हरण करना, निर्वासन करना, श्रपराधी 
के ऊपर चिह्न बताना, बुरी सवारी पर चढ़ना ( गधे श्रादि पर), अज्भ काटना 
तथा मृत्यु-दण्ड देना सम्मिलित है। इन सब दण्डों को छः: श्रेणियों में इस क्रम 
से बाँठा गया है--वाग्दण्ड श्रर्थात्‌ उपहास, घिग्दण्ड श्रर्थात्‌ भत्संना, अरथदण्ड, 
बन्धन, दारीरदण्ड तथा वध ॥१६ इन दण्डों में घिग्दण्ड और वाग्दण्ड तो 
सभासद ही दे सकते हैं क्योंकि इनके द्वारा वास्तव में कोई दण्ड नहीं दिया 
जाता अपितु अपराधी को केवल कड़े शब्द कह कर भविष्य में ग्रपराध से रोकने 
का प्रयत्त किया जाता है, जो सभासदों द्वारा ही सम्भव है। परन्तु, क्योंकि 
निर्णायों को घोषित करने का कार्य राजा का है, अ्रतः अन्य दण्डों की घोषणा राजा 
द्वारा ही (अथवा उसके प्रतिनिधि प्राइ॒विवाक द्वारा) हो सकती है 2०४ इन 
छः दण्डों में से भी वाग्दण्ड, धिग्दण्ड, तथा बन्धन का उल्लेख विविध अपराधों 
के निर्धारित किये गये दण्डों के वर्णन में नहीं है। धर्मशार्त्रों ने तथा अ्र्थशास्त्रो 
ने जहाँ भिन्‍न-भिन्‍त अपराधों का वर्णान किया है और उनके दण्ड बताये हैं 
वहाँ श्रर्थंदण्ड, दरीरदण्ड और वध का ही उल्लेख है। श्रग्निपुराण 
कोटिलीय अरथंदासत्र; याज्ञवल्क्यस्मृति तथा मनुस्मृति में>< दण्डों के रूप में 
प्रमुख रीति से इन्हीं का उल्लेख किया गया है। वाग्दण्ड श्ौर घधिग्दण्ड तो 
वास्तव में उस व्यक्ति के ही लिए हैं जो साधारणतया श्रच्छा है, जो बिना दण्ड 
के ही ठीक हो सकता है तथा जिसने परिस्थिति के कारण अ्रथवा संसर्गं के 
कारण अथवा भावावेश में श्रथवा परिणाम का बिना विचौर किये ही कोई अपराध 
प्रारम्भिक रूप में किया है और इसलिए विभिन्‍न अपराधों के दण्ड के रूप में 
उन्हें मानने का कोई कारण नहीं है। जहाँ तक बन्धन का प्रइन है, बन्धन 
को भी विभिन्‍न अपराधों के दण्ड के रूप में उल्लेख न करने का यह कारण है 
कि भारतीय राजनीतिक विचारकों की यह धारणा थी कि साधारणतया अपराध 
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के लिए बन्धन के दण्ड का प्रयोग नहीं ही करना चाहिए झोर जब किसी व्यक्ति 
को रोक रखने (निरोव करने) के लिए बन्धन में डालना ही वहुत आवश्यक 
हो जाये तभी उसे बन्धन का दण्ड देना चाहिए। छोटे-मोटे श्रपराधों के लिए तो 
व्यक्ति को वन्धन में डालने का कोई लाभ नहीं है, उसके लिए तो अ्रथंदण्ड 
पर्यात_् है और जो इतने निधंव हों कि अर्थदण्ड नहीं दे सकते उनसे उसके 
बदले में काम ले कर श्रथँदण्ड पुरा किया जा सकता है ।९* छोटे अपराधों में 
अ्रथ॑दण्ड अन्य व्यक्तियों के समक्ष उदाहरण के रूप में भी पर्याप्त है। इसलिए 
बन्धन की आवश्यकता तो विशेष रूप से ऐसे बड़े अपराधों तथा ऐसी 
शअ्रवस्था में ही उचित समझी जा सकती है जहाँ अपराध करनेवाले व्यवित को 
समाज से अ्रलग हटाना आ्रावइयक होता है जिससे कि समाज को हानि 
करनेवाले उस अ्रपराध को वह दुबारा न कर सके और उस बीच में वह ठोक भी 
हो जाये । फिर भी, वन्धन के द्वारा ऐसे ग्रुरुतर अपराध करनेवाले व्यक्ति 
को दुवारा अ्रपराव करने से पूर्णतया तभी रोकना सम्भव है जब उसे स्थायी 
रूप से वन्‍्नन में ही रखा जाये श्रर्थात्‌ उसे झ्राजीवन कारावास दिया जाये 
जो कि मृत्यु के ही सहश है ।:? इसके विपरीत यदि आ्राजीवन कारावास न दिया 
तो फिर व्यक्ति तब तक तो झ्ान्त रहेगा जब॒ तक वह बन्धन में रहेगा परन्तु 
उसके वबन्धन से मुक्त होते ही, क्योंकि उसका बन्धन का भी भय समाप्त हो 
जायेगा, उसे फिर अपराध से रोकना बहुत दृष्कर हो जायेगा। दूसरे, 
क्योंकि बन्धनागार, जहाँ विभिन्न अपराधों भरा कर एक साथ रहते हैं, 
संसर्ग के कारण, जिसको भारतीय समाजशारस्त्रियों ने बहुत प्रभावकारी माना 
है, मनुप्प की वृत्ति को सुधारने में सहायक नहीं होते अपितु मनुष्य 
को पतन की श्रोर ले जाने में ही श्रधिक सहायक होते हैं, इसलिए भारतीय 
समाज-व्यवस्थापकों ने विभिन्‍त श्रपराधों के दण्डों के वर्णान में वन्चन का 
लगभग उल्लेख ही नहीं किया है । फिर भी केवल ऐसे लोगों के लिए जो भ्रर्थदण्ड 
न दे सर्के और इसके बदले के रूप में कामन कर सकें“ और जिनके 
भ्रपराव ऐसे भी भीपण नहीं हो कि उन्हें शरीर-कलेश (श्रज्ध-भद्भ), निर्वासन 
श्रादि) श्रयवा वधदण्ड दिया जा सके, उनके लिए, तथा ऐसे लोगों के लिए 
जिनको किसी प्रकार रोक रखना श्रावदयक ही है--विद्येप रूप से राजहेप 
करनेवाले लोग रखे जा सकते हैं, वनन्‍्धन की व्यवस्था की गयी बन्धन के 
दण्ड का उल्लेख कई स्थान पर है ।“ * वन्धनागार के विपय में मनु ने कहा है 
कि उसे राजमार्ग में वनवाना चाहिए जिससे लोग पापियों को देख सकें ॥८ 3 
वनन्‍्वन का दण्ड उल्लेख करने के बाद भी कौटिल्य का आग्रह है कि एक दिन 
में अथवा पाँच दिन में बन्धनागार से काम करा कर, शरीर दण्ड दे कर $ सर्थे- 
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दण्ड ले कर, झथवा कृपा कर वैसे ही, उसमें रखे गये व्यक्तियों में से, जिन्हें 
सम्भव हो, उन्हें उसमें से हटा देना चाहिए८४ जिसका अथ॑ है कि यह प्रयत्न” 
करना चाहिए कि बन्धनागार में कम-से-कम व्यक्ति रहें। वन्धनागार के सम्बन्ध 
में विस्तार से कौटिल्य ने नियम दिये हैं। वन्धनागार में स्त्री-पुरुषों का पृथक 
स्थान होना चाहिए तथा उसमें गुप्त कक्ष भी होने चाहिए |““ शुक्र ने कहा है 
कि आजीवन बन्धन का दण्ड तो वधंदण्ड के समान कम ही दिया जाना चाहिए 
झोर एक मास, तीन मास, छः: मास अथवा व भर के बन्धन का, ही दण्ड देना 
चाहिए ।“$ बन्धन में रखे गये व्यक्तियों से काम कराने का भी उल्लेख है ।८० 
शुक्र नेट“ इनके लिए मार्ग ठोक करने का काम बताया है। कौटिल्य ने कहा 
है कि जिनका अल्प अपराध हो, जो वालक, दृद्ध, रोगी, मत्त, उन्मत्त, भूख-प्यास 
ते पीड़ित, थके हुए त्रस्त, अजीरा रोगी, दुबल, तथा गर्भिणी श्रौर प्रसूतिका 
ज््रियाँ हो श्रथवा जो ऐसी स्त्रियाँ हों जिनके बालक उत्पन्न हुए एक मास ही हुआा 
हो, उनसे काम न कराना चाहिए ॥८5 

शेष दण्डों में जो सबसे बड़ा दण्ड है वह है वधदण्ड । इस ' वधदण्ड के विषय 
में यह कहा है कि चधदण्ड अल्प कारण से नहीं होना चाहिए ।*? वंधदण्ड देना 
चाहिए अथवा नहीं, इसके पक्ष और विपक्ष में तक॑ दे कर वधदण्ड देने की 
ग्रावद्यक्रता शातन्तिपर्व में बतायी गयी है । इसमें एक कथा है कि एक बार राजा 
यमत्सेन के राज्य में कुछ श्रपराधी वध्दण्ड के लिए ले जाये जा रहे थे। उस 
समय उस राजा के पुत्र सत्यवान ने राजा के पास जा कर कहा कि यद्यपि बहुत- 
से कार्यों में ऊपर से श्र॒धर्म दिखायी देता है फिर भी वह अन्दर से धर्मपृर्णो होते 
हैं, परन्तु किसी का प्राण हरण करना तो किसी प्रकार घमंपूर्ण नहीं कहा जो 
सकता । सत्यवान ने वधदण्ड के विरुद्ध तक देते हुए कहा कि जब कुछ लोगों का 
वध होता है तो जो लोग उन पर निर्भर हैं, वे भी निराश्चित हो कर नष्ट हो- जाते 
हैं । यह भी हो सकता है कि दुष्ट पुरुष यदि जीवित रहें तो उनकी आगे झ्ानेवाली 
सन्‍्तान अच्छी निकल जाये, परन्तु उन व्यक्तियों को मार कर तो उनका वंशोच्छेद 
कर दिया जाता है | उसने अन्तिम तके के रूप में कहा कि अच्छी सद्भति में 
पड़ कर बुरा व्यक्ति भी सुधर जाता है इसलिए वधदण्ड के योग्य लोगों को भी 
यदि अच्छी सद्भति में रखा जाय तो वे सुधर जायेंगे । इसलिए उसका श्राग्रह था कि 
सब लोगों को ब्राह्मणों के आधीन कर देना चाहिए क्योंकि जब सब लोग ब्राह्मणों 
को धर्माचरणु करते देखेंगे तो स्वयं भी धामिक हो जायेंगे । उसके उत्तर .ें 
उसके पिता ने बताया कि एक समय था जब वाग्दण्ड से काम चलता था फिर 
कंदु वचन कहने को आवश्यकता हुई, परन्तु अपराध की प्रवृत्ति फिर इतनी 
बढ़ी कि अयंदण्ड प्रारम्भ हुआ ओर फिर भी लोगों को मर्यादा के अन्दर 
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रखना कठिन हो गया । पग्रपराव की प्रवृत्ति फिर इतनी अश्रधिक बढ़ 
गयी है कि कुछ लोगों का सुधार तो किया हो नहीं जा सकता इसलिए 
उनके लिए वधदण्ड ही उत्तम और श्रावश्यक हो जाता है। इस प्रकार समाज 
के पतन के कारण ही वधदण्ड आवश्यक है। जहाँ तक शरीरदण्ड का सम्बन्ध 
है, उसके विपय में भी श्ञान्तिपव में कहा है कि शरीर का अद्भ-भद्भ भी अल्प 
कारण से नहीं होना चाहिए । शरीर के दण्ड के श्रन्तर्गत अद्भ-भद्भ तो है ही, 
परन्तु चिह्न वना देना अथवा निर्वासन भी है। शरीरदण्डों के विभिन्न प्रकारों 
का उल्लेख कौटिलीय अर्थशात्र तथा मनुस्मृति में किया गया है ।*" ' इन दोनों 
से हल्का दण्ड अरथंदण्ड है जिसका प्रयोग अधिक किया जा सकता है ।** श्रथ॑ 
दण्ड तीन प्रकार का है जिसे प्रथम साहस (२५० से २७० पर तक), मध्यम 
साहस (५४०० से ५४० पण तक) तथा उत्तम साहस (१००० से १०८० परा तक) 
कहा है। अथंदण्ड के विपय में यह नियम है कि धन के लोभ से कभी भ्रथंदण्ड 
नहीं लगाना चाहिए ।*३ इसके विपय में यह भी नियम है कि जो उसे न 
दे सके उससे काम करा कर उतना अ्रथ॑ँदण्ड पूरा कर लिया जाये और यदि 
नि्ध॑न ब्राह्मग न दे सके तो उससे धीरे-धीरे वसूल कर लिया जाये। किस-किस 
ग्रपराघ में इनमें से कौनसा दण्ड देना चाहिए श्रर्थात्‌ कौनसे अपराधों के लिए 
वधदण्ड बताया गया है, कोनसे अपराधों के लिए शरीरदण्ड का उल्लेख है तथा 
कौनसे अ्रपराधों में अर्थंदण्ड पर्याप्त है, इसका विस्तृत वर्णन धमंशास्रों और अथं- 
शास्त्रों में दिया है जिसका यहाँ उल्लेख अनावश्यक है। 

अ्रथंशासत्रों ओर धमंशास्त्रों में दण्ड की जो व्यवस्था दी हुई है, उससे दण्ड के 
भारतीय सिद्धान्त भी स्पष्ट हो जाते हैं । एक तो यह वात स्वीकार की गयी कि 
व्यक्ति जो अपराध करते हैं उनमें से कुछ तो परिस्थितिवश करते हैं तथा कुछ 
अपनी गआन्‍्तरिक दुृष्प्रवृत्तियों के कारण करते हैं। जब यह बताया गया है कि 
सभो बातों का अर्थात्‌ देश, काल आदि का विचार कर दण्ड देना चाहिए 
तो उसके पीछे यह भावना है कि कई बार मनुष्य परिस्थितिवश श्रपराध करता 
है (विश्वामित्र द्वारा चाण्डाल के कुत्ते का माँस चोरी कर लाना श्रथवा सप्तषियों 
द्वारा मृत व्यक्ति का माँस पका कर खाना"") ओशर उन परिस्थितियों का विचार 
कर ही दण्ड देना चाहिए, परन्तु जब यह कहा गया है कि कुछ लोग दुष्ट होते 
हैं और यदि उनका दमन न क्रिया जाये तो समाज में सुस्थिति ही नहीं रहती तो 
इसका अर्थ यह है कि कई मनुष्यों की प्रवृत्तियाँ ही बुरी होती हैं श्लेर उन्हें केवल 
दण्ड के द्वारा ही ठीक किया जा सकता है। इसलिए भारतीय विचारकों ने न तो 
केवल यही माना था कि सब मनुष्य केवल परिस्थिति के कारण हो भ्रर्थात्‌ 
सामाजिक, आर्थिक, शारीरिक अवस्था के श्राधार पर ही अपराध करते हैं और 
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न उन्होंने यही स्वीकार किया था कि अपराध में परिस्थितियों का कोई हाथ होता 
ही नहीं है। इसके अ्रतिरिक्त दण्ड के उद्देश्य भो उनकी व्यवस्था में स्पष्ट हो जाते 
हैं। भारतीय विचारकों ने सबसे पहले तो यह माना था कि समाज की ऐसी 
व्यवस्था होनी चाहिए जिसमें मनुष्य को न तो प्रपराध करने की श्रावश्यकता हो 
ग्जौर न उसकी वैसी प्रवृत्ति बने। श्रर्थात्‌ व्यक्तियों की सभी साधारणा ग्रावश्यकताश्रों 
की पूति होनी चाहिए। इसके लिए उन्होंने ऐसी समाज-रचना प्रस्तुत की थी 
जिसमें सभी व्यक्तियों को आवश्यकता की यथासम्भव पति हो सके (देखिए, 
वर्णाश्रम-व्यवस्था का वरणुंन) और अन्त में राजा से आग्रह किया था कि वह इस 
त्रात का ध्यान दे कि उसके राज्य में कोई व्यक्ति भूखा न रहे अर्थात्‌ वह विभाग 
करके ही स्वयं उपभोग करे?।९६ दूसरे, उन्होंने यह माना था कि समाज का ऐसा 
वातावरण और आदर्श होना चाहिए जिससे व्यक्तियों की श्रपराध की ओर प्रवृत्ति 
ही न हो ओर उन्होंने अपनी समाज-रचना के द्वारा वेसा वातावरण निर्माण 
करने का प्रयत्न भी किया था | इसके अतिरिक्त एक बात यह भी श्रावश्यक समझी 
गयी थी कि समाज के अतिरिक्त मनुष्य को भी:इतना बुद्ध बनाया जाये कि वह 
स्वयं अ्रपराध के प्रति घृणा करे । इसके लिए सभी नैतिक नियमों पर आग्रह था, 
पाप-पुण्य की, स्वर्गंन्रक की, पुनर्जन्म और कर्मविपाक को कल्पनाएँ थीं तथा 
श्राश्नम-व्यवस्था और संस्कारों के द्वारा व्यक्ति को इस जीवन में क्रमश: शुद्ध 
करने का प्रयत्न था। सबसे श्रन्त में व्यक्ति को ठीक करने के लिए यदि उसको 
अपने अपराध करने पर पश्चात्ताप हो तो उसके लिए प्रायश्चित्त थे । इतनी सब 
व्यवस्था होने के पश्चात्‌ भी यदि कोई व्यक्ति अ्रपराध करे और प्रायश्चित्त न 
करना चाहे तो, ऐसा माना गया था कि वह अ्रपकी आन्तरिक दुष्प्रवृत्ति के कारण 
ही अपराध करता है, जिस दुष्प्रवृत्ति को समझा कर ठीक करना सम्भव नहीं है, 
और उसे ठीक करने के लिए भी .दण्ड ही देना पड़ेगा । इसलिए मनु तथा वशिष्ठ 
का कहना है कि अपराध करनेवाले राजा द्वारा दण्ड पा कर पवित्र हो जाते हैं 
और पृण्यात्माओं के समान स्वर्ग जाते हैं ।*० शुक्र ने भी इसी भाव को व्यक्त 
करने के लिए राजा के सम्बन्ध में कहा है, “असजनों को तथा संसर्ग के कारर 
दूषित लोगों को राजा दण्ड दे कर सदेव सनन्‍्माग की शिक्षा दे ।””*< इसलिए 
भारतीय विचारकों ने दण्ड को सुधारात्मक माना था, परन्तु दंण्ड को सुधारात्मक 
उन्होंने इसी रूप में माना था कि दण्ड के कारण लोग बुरे मार्ग से हट कर 
सन्‍्मागं में थ्रा जाते हैं ।१९ दण्ड-को सुधारात्मक मानने के पीछे उनका यह भाव 
नहीं था कि अपराधियों के लिये पृथक सुधारात्मक विद्यालय प्रारम्भ किये जायें। 
जब उन्होंने सम्पूर्ण समाज की योजना ही सुधार-विद्यालय के रूप में निर्माण की 
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थी । तव फिर उसके पश्चात्‌ भी अपराध करनेवालों के लिए श्रन्य किसी सुधार- 
विद्यालय की न तो आवश्यकता थी और न लाभ, और ऐसा माना गया था कि 
ऐसे व्यक्तियों के सुधार का तो दण्ड ही एकमात्र साधन हें। परन्तु दण्ड द्वारा 
अपराधी के सुधार के साथ-साथ यह भी उनकी धारणा थी कि दण्ड अन्य व्यक्तियों 
के सामने उदाहरण उपस्थित कर उन्हें भी थोक मार्ग में रखने में सहायक होता 
है भ्र्थात्‌ उन्होंने दण्ड को निवृत्तात्मक ( [22(८7९7६ ) भी माना था। दण्ड 
दइठ्द ही “दम? से बना है, अतः लोगों को दमन करके रखना दण्ड के पीछे का एक 
भाव है" ?? और इसलिए दण्ड के द्वारा लोगों को दुष्प्रवृत्तियाँ दमन करने की 
धारणा भारतीय विचारकों की थी। दण्ड को व्याख्या करते हुए भी उन्होंने 
स्पष्ट कहा था !?१ कि दण्ड के भय से ही सब लोग अपनी मर्यादा में लगे रहते 
हैं सन्‍्यथा ऐसा व्यक्ति मिलना कठिन हैं जो पाप न करे अर्थात्‌ दण्ड के द्वारा 
व्यक्ति अपराध करने से रोके जाते हैं । बन्धन के दण्ड का जहाँ वर्णन किया गया 
है उससे यह भी स्पष्ट हो गया होगा कि दण्ड का संरोधात्मक (2/८०९०४(३ए८) 
उपयोग भारतीय विचारकों ने बहुत भ्रधिक स्वीकार नहीं किया था, यद्यपि उसे 
भी श्रावश्यक मान्यता दी थी | दण्ड के प्रतिशोघात्मक उपयोग का तो भारतीय 
विचार में कहीं उल्लेख ही नहीं मिलता है चाहे वह प्रतिशोध व्यक्ति ले श्रथवा 
तमाज । यह नियम, कि यदि निम्न वर का व्यक्ति ब्राह्मण के किसी अजरुछ पर 
श्राघात करे तो आधातकरारी का वही श्रद्धा काट लेना चाहिए? प्रतिशोधात्मक 
भावना पर आधारित नहीं है परन्तु सबके पीछे यही भाव है कि समाज के आदशे 
व्यक्ति पर श्राघात करने का जो दुष्कर्म करता है, उसे समुचित दण्ड अ्रवश्य ही 
मिलना चाहिए जिससे कि लोगों को ऐसे भ्रपराध करने का फिर साहस न हो । 

हाँ भी मूल भाव निवृत्तात्मक ही अश्रधिक है। वैसे तो जितने भी दण्ड होते हैं 
सभी कुछ अंशों में प्रतिशोधात्मक होते हैं । उतने ही अंश में भारतीय दण्ड-नियम 
भी प्रतिशोधात्मक थे। व्यक्तियों द्वारा प्रतिशोध लेना तो वर्जित था ही १९३ 
समाज के द्वारा प्रतिशोध लिये जाने का भी प्रश्न नहीं उठता क्योंकि जब यह 
धारणा थी कि समग्र समाज एक इकाई है तो कौन किसके विरुद्ध प्रतिशोध ले । 
इसलिए भारतीय दण्ड-विधान में निरोधात्मक श्रौर सुधारात्मक भाव ही प्रमुख है 
जिससे मनुप्य धीरे-धीरे अपनी निम्न प्रवृत्तियाँ छोड़ दे और ऊपर उठने का 
प्रयत्न करे । 


ग्यारह॒वाँ श्रध्याय 
राज्य के अन्य अड्भ 


राज्य की कार्यपालिका, विधायकव्यवस्था तथा न्यायपालिका का वर्णन 
करने के पद्चात्‌ राज्य के सम्बन्ध में श्रन्य भी कुछ महत्त्वपूर्ण विषय (अज्) 
शेष रहते है ओर वे हें--कोष, राज्य की सुरक्षा-व्यवस्था (सेना) तथा पर- 
राज्य-सम्बन्ध (मित्र) । राज्य के अज्ों में पुर और जनपद की व्यवस्था का पीछे 
वर्णान कर ही दिया गया है । 


कोष 


राज्य का शासन चलाने के लिए कोष की बहुत ही आवश्यकता है. 
इसलिए कोष को राज्य का एक श्रद्धा माना गया है। इसीलिए राजा से कोष- 
संग्रह का आग्रह है।" कोष का महत्व इसलिए है कि उस पर ही राज्य का 
अस्तित्व निर्भर रहता है और राज्य द्वारा जितने भी कार्य किये जाते हैं वे. कोष 
पर ही आधारित रहते हैं ।* जब तक प्रजा, राज्य को कर देकर कोष-बृद्धि न 
करेगी तब तक यह अपेक्षा करना कि राजा, प्रजा की रक्षा कर सकेगा श्रथवा 
सहायता कर सकेगा, अनुचित है। अतः प्रजा के लिए यह श्रावश्यक है कि वह 
राज्य को कर दे। मनु को राजा बनाने के सम्बन्ध में जो कथा श्ान्तिपर्व में तथा 
कोटिलीय अर्थशाम्र में दी हुई है उसमें यही वताया गया है कि प्रजा ने रक्षा 
करने के बदले में मनु को अपने धनोत्यादत का कुछ अंछ देने का भ्रादवासन 
दिया ।3 परन्तु एक ओर जहाँ प्रजा को कर देने का कतंव्य है वहाँ यह भी 
आवश्यक है यदि राजा कर लेता है तो वह उस कर के बदले में प्रजा की रक्षा 
करे क्योंकि, यदि राजाओं ने अथवा राज्यकर्ताश्रों ने प्रजा से कर लिया और कर 
ले कर प्रजा की रक्षा अथवा सहायता का कम ध्यान दिया और बहुत भरधिक धन 
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स्वयं के उपभोग में व्यय किया तो प्रजा से वह कर लेना अनुचित है | इसीलिए 
कर अथवा शुल्क, प्रजा द्वारा रक्षा के बदले में राज्य को दिया हुआ धन है जिसे 
वेतन” की संज्ञा दी गयी है और जिसको लेने के कारण राजा प्रजा का दास हो 
जाता है ।५ इस कारण यह भी नियम है कि कोष राजा के व्यक्तिगत उपयोग 
के लिए नहीं है* और जो राज्य-रक्षा, वेतत, सेना श्रादि के व्यय के पढ्चात्‌ 
देप बचे उसे राजा को स्वयं अपने लिए व्यय करना चाहिए ।४ यदि राजा ऐसा 
न कर प्रजा से कर लेता है और उसको रक्षा नहीं करता, वह राजा चोर 
के समान है।* घन के रूप में कर प्रजा का वह भाग ही दे सकेगा जो 
धनोत्पादन के कार्य में लगा हो ।* शेष लोग जो स्वयं घनोत्पादन का कार्य नहीं 
करते वह घन के रूप में कर नहीं दे सकते । परच्तु, क्योंकि रक्षा के बदले में 
प्रत्येक को कुछ-न-कुछ न राज्य को अ्रवश्य देना चाहिए, इसलिए जो केवल धर्म- 
स्थापना अथवा श्रात्मोन्‍नति (आध्यात्मिक) के कार्य में व्यस्त हैं उच्त लोगों का 
पुण्य राजा को प्राप्त होता है"? और जो व्यक्ति शारीरिक अथवा कारीगरी के 
कार्य में लगे हुए हैं उन्हें श्रम के रूप में राज्य को कर देना चाहिए ।** 

धन के रूप में अथवा शारोरिक श्रम के रूप में राज्य को जो कर लेना 
चाहिए वह भारतीय व्यवस्था के अन्तर्गत निश्चित है श्र्थात्‌ राजा इच्छानुसार 
कर नहीं लगा सकता अपितु जो कर शास्त्रों में (धर्शास्त्र अथवा अ्रथंशास्त्र) 
बताये गये हैं वही कर राजा को लेने चाहिए" * और उससे श्रधिक कर राजा 
ने ले, इसका आग्रह है। यह नियम इसलिए है कि भारतीय समाज-व्यवस्था के 
निर्माता समाज पर राजा को अथवा राज्य को) असीमित श्रधिकार नहीं देना 
चाहते थे जिससे कि वह मनमाना ओर उच्छुद्धल हो कर स्वयं के हित 
भोर सुघ-सुविधा के लिए प्रजा के ऊपर मनमाना शअ्ृत्याचार कर सके । धन की 
सत्ता एक बहुत बड़ी सत्ता है शोर यदि राजा के श्रर्थात्‌ राज्यकर्ताश्ों के पास 
प्रवल राजनैतिक शक्ति के साथ-साथ, जो स्वयं ही मदकारक है, मनमाना धन 
लेने का भी अधिकार हो जायेगा तो उनके लिए यह अधिक सरल हो जायेगा 
कि वे कतंव्य-अ्रष्ट हो कर सुखोपभोग में लिप्त हो जायें परन्तु यदि धन लेंने 
की मर्यादा रही और यदि उनके पास सीमित धन रहा तो उनकी कतंव्य- 
प्रवणता तुलनात्मक अधिक स्थिर रह सकती है। यह नियम इसलिए भी था कि 
सुख-सुविधा के लिए, धनोत्पादन के लिए (व्यापार के लिए), सामाजिक 
जीवन के हित के लिए श्रौर' दान आदि देने के लिए प्रजा के पास 
आवश्यक धन होप रहना चाहिए श्रौर राज्य अपनी आ्रावश्यकता बंता कर 
अथवा बढ़ा कर प्रजा से घन का उतना अश्रधिक अंश न ले ले जिससे प्रजा को 
कृप्ट हो, उसे आ्रावश्यक कामों को करने में कठिनाई श्रनुभव होने लगे अथवा 
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उस्ते खलने लगे। इसका यह अर्थ नहीं कि घनिक लोग अपने ऐश्वर्य के लिए 
मनमाना व्यय कर सकते थे और उनका वह ऐश्वर्योपभोग राज्य की श्रर्थात्ति 
समाज शअ्रथवा प्रजा की आवश्यकताओं से बढ़ कर था ओर इन करों को सीमित 
कर उन्हें राज्य से सुरक्षा प्रदान की गयी थी । इसके विपरीत यह आग्रह था कि 
जो अ्रपव्यय करते हैं उनसे सब घन छीन लेना चाहिए । कौटिल्य का यह कहना 
है कि जो घमूलहर श्रर्थात्‌ धन को अनुचित रूप से व्यय करता है, जो 
तादात्विक है श्रर्थात्‌ जो स्वयं पेदा करता है उसका स्वयं ही उपभोग 
कर लेता है और जो कदये (कंजूस) है उनसे राज्य, उनकी सम्पत्ति ले ले श्रौर 
यदि वे अपना वैसा ढद्भ छोड़ दें तभी उन्हें दे ।! 3 शुक्र का भी यह कहना है 
कि मिथ्याचारी व्यक्ति का घन राजा हर ले।१४ इसके अतिरिक्त अ्सज्जनों से 
उनका सब घन छीन लेने का वर्णेंव कई स्थानों पर आया है ।!" असज्जनों 
के अन्तर्गत वे घनिक भी हैं जो छघपना घन केवल स्वार्थ के छिए उपभोग 
करते हैं, धर्मकृत्यों के लिए नहीं। “'यज्ञगील श्रौर देवस्व का धन नहीं हरण 
करना चाहिए परन्तु निष्क्रिय लोगों का घन (जो धन का सदुपयोग' नहीं करते) 
और दस्थुप्नों का धन श्रपहरण करने के लिए है। प्रजा का घनया तो सेना 
(राज्य) के लिए होता है भ्रथवा यज्ञ के लिए। जो ओऔपधियाँ (वनस्पतिरयाँ) 
यज्ञ के अ्रयोग्य होती हैं उन्हें लोग काट कर पकाने (जलाने) के काम लाते हैं । 
इसी प्रकार जो व्यक्ति श्रपना धन, देवता, पितर और मनुष्यों के काम में नहीं 
लाता उस धन को पम्ंज्ञाता लोग अनर्थंक कहते हैं श्रौर हे राजनू ! धामिक 
राजा उस धन का हरण कर ले और उसमे संसार का रक्न करे, उसमें कोई 
दोष नहों है । जो राजा असज्जनों से घन ले कर सज्जनों को देता है और 
स्वयं को मर्यादित रखता है उत्त राजा को धर्मज्ञानी समझो ।””$ ब्राह्मणों 
की भी कर से जो भुक्ति है वह केवल विद्वान्‌ धर्मरत (श्रोन्निय) ब्राह्मणों को 
ही है।!» इस सबका स्पष्ट अ्रथ है कि राजा के ऊपर कर लगाने की यह 
मर्यादा इसलिए नहीं थी कि घनिक लोग श्पने घन का मनमाना उपभोग कर 
ऐश्वर्य में मत्त रह सके, परन्तु इसलिए थी कि राजा कोई भी कारण बता कर 
(वास्तविक अथवा श्रवास्तविक) प्रजा से इतना धन नलेले कि प्रजा को 
झपना जीवनयापन करता अथवा जीवन के अन्य झावश्यक काम करना ही 
कठित हो जाये । करों के सम्बन्ध में मर्यादा रखने का यह भी कारण था कि 
भारतीय प्तमाज-निर्माताओं ने ऐसी समाज-व्यवस्था निर्माण की थी जिसमें 

समाज की अ्रधिकांश श्रावश्यकताओ्ं की पूर्ति समाज स्वयं ही कर सके अर्थात्‌. 
समाज राज्य की सहायता पर अवलम्बित न हो कर अधिक्रांश विषयों में 
प्ात्मनिभंर रहे । उदाहरण के लिए शिक्षा में विद्यायियों और श्रध्यापकों का 
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व्यय समाज के ऊपर ही डाल दिया गया था, अथवा वर्णों श्लेर जाति-व्यवस्था 
के द्वारा श्रपद्धभ, निर्घंन भ्रादि लोगों की समस्या का सुलकाव उस जाति के ही 
द्वारा होता था प्रथवा सिंचाई के साधन, सांग, वृक्ष, पुल आदि अन्य 
आवश्यकताएँ स्वयं ग्रामीण निर्माण कर लें इसका श्राग्रह था), अथवा धनिक 
या अन्य समर्थ लोग उन्हें पृण्याथ॑ निर्माण कराये, इस प्रकार का भाव निर्माण 
करने का प्रयत्व था अ्रथवा इस प्रकार की सामाजिक व्यवस्था थी जिसमें 
साधारणतया सश्ञी लोग जीवन की अपनी श्लल्पतम आवश्यकताओं की पूर्ति 
कर सके और कोई भूखा न रहे ।१९ इसके पदचात्‌ ऐसी बहुत कम 
आवश्यकताएँ शेप रह जातो थीं जो राज्य द्वारा पृ या पुर्णोँ की जायें। फिर 
भी शिक्षा में, आथिक जीवन में सहायता देने का अथवा असहाय लोगों को 
सहायता देने का कार्य श्रथवा यह देखने का कार्य कि राज्य में कोई भूखा न 
रहे, राजा के लिए भी बताया गया था जिससे कि यदि कहीं ऐसी स्थिति हो कि 
इस प्रकार की आवश्यकताञ्रों की पूतति स्वयं समाज के अन्दर से होना सम्भव 
न हो तो राज्य सहायता के लिए प्रस्तुत रहे और यथासम्भव समाज के किसी 
कार्य में वाघा अ्रथवा समाज के किसी व्यक्ति के जीवन में कोई कष्ट उत्पन्न न 
हो । इसलिए उतनी ही श्रावश्यक्रता के पूर्ति के लिए कर बत्ताये गये थे । परन्तु 
राज्य को यह सब कार्य बताये जाने पर भी, सप्राज की आत्मनिर्भर-स्थिति 
निर्माण होने के कारण, राज्य के पाप्त व्यवहार में इतने अधिक उत्तरदायित्व 
ने थे जितने वतंघानकाल में राज्यों के पास दिखायी देते हें । वर्तमानकाल में 
तो राज्य के पास समाज-जीवन के सब अधिकार और उत्तरदायित्व केन्द्रित 
हो रहे हैं और समाज आत्मनिभेर न हो कर राज्य-निरभर हो रहा है और प्रत्येक 
वात के लिए राज्य को सहायता अपेक्षित रहती है। एस कारण वर्तमानकाल 
के राज्य को उतने अधिक घन की ओर फलत: घन प्राप्त करने के नित्य नवीन 
साधन खोजने की श्रावर्यक ता भी न थी और राज्य का काम इन सीमित करों 
के द्वारा चल जाना सम्भव था । फिर, यह भी विचार था कि यदि राज्य को 
व्यवस्था उत्तम रही तो राज्य में समृद्धि भी अधिक रहेगी ओर उस समृद्धि 
के फन्नस्वरूप व्यापार झादि पर श्रथवा कृषि पर लगाया जानेवाला कर स्वतः 
ही बढ़ेगा प्रर्थात्‌ राज्य की सुव्यवध्या जेसे-जेसे अधिक उत्तम होगी वसे-ही-वसे 
राज्य की श्राय भी उस व्यवस्था को ठोक रखने के लिए बढ़ेगी । यदि राज्य 
की व्यवस्था बिगड़ी तो राज्य की आय भी स्वतः ही कम होगी और फिर ऐसी 
घ्विति में कोई कारण भी नहीं कि राज्य को अथवा राज्यकर्ताप्रों को श्धिक 
आय मिले क्योंकि दुव्य॑वस्थावाले राज्य में उस श्लाय का सदृपयोग नहीं होगा, 
अपव्यय ही होगा । इन सब कारणों से भारतीय राज्य-ध्यवस्था में राज्य की 
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भ्राय के साधन निश्चित झोर सीमित कर दिये गये थे और नया कर लगाना 
वजित कर दिया गया था ।*? 

साथ-साथ यह भी बताया गया था कि प्रजा से इस प्रकार कर लेना 
चाहिए कि प्रजा को कष्ट न हो अथवा प्रजा की धन की वृद्धि करने की शक्ति 
नष्ट न हो जाये । शान्तिपर्व में बताया है कि “राजा युक्तिपूर्वेंक (वद्धिमानी के 
साथ) कर ले, अयुक्तिपर्वक न ले।”*१ “जो अर्थ का ही विचार करता है 
और मोह के कारण अज्यास्वीय कर ले कर प्रजा को पीड़ित करता है वहु राजा 
स्वयं अपनी हिसा करता है । जो दूधवाला गाय के थनों को काट डालता है 
उसे दूध नहीं मिलता, उसी प्रकार जो निदुंद्धिता से राज्य को पीड़ित करता है 
उसकी वृद्धि नहीं होती ।'”** “जो राजा इस प्रकार ऊपर से अच्छा दिखता 
हुआ भी प्रजा को चुस लेता है उस श्रधिक खानेवाले (कर लेने वाले) राजा से 
प्रजा द्वेष करती है । जिससे प्रजा द्ेष करती है उसका कल्याण केसे हो सकता 
है ? जो प्रजा का श्रप्रिय हो जाता है उसे किसी फल का लाभ प्राप्त नहीं होता, 
इसलिए वुद्धिमान्‌ राजा द्वारा राज्य को बछड़े के समान दुहां जाना चाहिए। 
यदि बछड़े में बल उत्पन्न हो जाता है तो है भरतवंशी ! वह कष्ट करने में 
समथ होता है परन्तु यदि उसे दूध नहीं मिलता तो बहु काम नहीं करता । इसी 
प्रकार यदि राज्य को भी बहुत अधिक दुह लिया जाये तो वह बड़ा काम नहीं कर 
सकता ॥” ९३ “गलत स्थानों पर (उन व्यवितयों पर जो बोक न सह सकें) तथा 
गलत काल में कर न लगाया जाये । पहले सान्‍्त्वना दे कर, फिर उचित काल 
देख कर ओर उचित ढद्भ से कर लगाना चाहिए । यह मैं उपाय बता रहा हूँ, यह 
में छुल-कपट नहीं बता रहा हूँ । गलत उपाय से यदि वश में लाने का प्रयत्न 
किया जाता है तो घोड़े भी क्रूद्ध हो जाते हैं ।?९४ यही उदाहरण दे कर 
अन्यत्र भी समझाया गया है ।१० कामन्दक का कहना है कि “जिस प्रकार योग्य 
व्यक्ति डालों की रक्षा काँटों की बाड़ी से करता हैं श्रौर फल लेने के लिए 
लकड़ी का प्रयोग करता है इसी प्रकार से इस संसार की रक्षा कर इसका भोग 
करना चाहिए । जिस प्रकार गौ को पाल कर समय पर दुहते हैं और पुण्य फल 
फ्री इच्छा करनेवाले लवा को सींचते शोर बढ़ाते हैं इसी प्रकार राजा भी (प्रजा 
को सींचकर, बढ़ा कर अर्थात्‌ पालन कर) उसे दुह्टे ।?*६ ऊपर दिये गये सभी 
उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि ऊपरोक्‍तत उदाहरण यह बताने के लिए 
दिये गये थे कि कर किस प्रकार से लेना चाहिए | एक तो यह आग्रह था कि 
प्रजा की ठीक से रक्षा करते हुए तथा उसका पालन प्र संवर्धन करते हुए 
तब कर लेना चाहिए क्योंकि रक्षित ओर संवर्धित प्रजा अभ्रधिक कर देने में 
अधिक समर्थ होती है (कामन्दक के खेती की, वाड़ी के, लता के, गो के उदाहरण 
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बान्तिपवं में बछड़े को दूध से पुष्ट कर काम लेने का उदाहरण) | फिर यह कहा 
गया है कि इतना अधिक कर नहीं लेना चाहिए जिससे प्रजा चुस जाये 
गर्थात्‌ प्रजा के सब उपायों की जड़ ही नष्ट हो जाये, जिससे राज्य को आधिक 
वृद्धि में बाधा पड़े और प्रजा असमृद्ध हो कर श्रधिक कर देने में अ्रसमर्थं हो जाये 
परन्तु इस प्रकार से कर लेना चाहिए जिससे प्रजा फिर से समृद्ध हो जाये 
झर राज्य को सदेव श्रधिकाधिक कर मिल सके | इसके लिए राज्य को माली 
के समान होना झावश्यक बताया है जो खिले हुए पुष्पों को चुन लेता है भ्रौर 
कलियों को ग्रागे के लिए छोड़ देता है; परन्तु यहु भी कहा है कि राजा कोयले- 
वाले के समान न हो जो सब जला डालता है। अतः यह कहा है कि समाज 
का आय-व्यय देख कर फिर कर लगाना चाहिए ८ यह भी बताया है कि कर 
इस प्रक्नार लगाने चाहिए जिससे प्रजा को पीड़ा न हो व्योंकि यदि प्रजा को 
कृष्ट का श्रननुभव हुआ तो वह राज्य के विरुद्ध हो जायेगी । इन उद्धरणों में 
सबसे अन्तिम नियम यह है कि योग्ग समय पर तथा उचित व्यक्षितयों पर जो 
कर का बोझ सहने में असमर्थ हों, ठीक विधि से कर लगाना चाहिए ।* ७४ इन 
सव नियमों के झ्राधार पर संक्षेप में यह भ्राप्रह किया गया है कि राजा को 
उचित प्रोर धममंपूर्ण कर श्रथवा न्यायपूवँंक कर लेना चाहिए** अथवा दुसरे 
शब्दों में राजा को ऋरतापूर्वक*१ अथवा लोभ 0वं तृष्णा की भावना 
से3? कर नहीं लेने चाहिए और कर इतने अधिक न लेने चाहिए हि राज्य 
के करों के कारण श्रथवा राज्यकर्ताग्रों के लोभ के कारण प्रजा अपना वैभव 
छिपा कर रखे ।२१ इसलिए कर्मचारियों से भी इस वात का श्राग्रह है कि 
वे नियमित कर से अधिक कर न लें3९ थोर प्रजा को, घन ले कर, लूटे 
नहीं । १“ प्रजा पर कर-भार श्रावश्यकता से अ्रधिक न पड़े, इसलिए कर का 
यह भी एक सिद्धान्त है कि किसी वस्तु पर कोई कर दुधारा न लिया जाये |3४ 
कर का एक सिद्धान्त यह भी है कि श्राय से व्यय कम रहना चाहिए श्रर्थात्‌ 
प्रतिवर्ष कुछ-न-कुछ वचत होनी चाहिए। शुक्र ने राज्य के व्यय का वर्णुंन 
करते हुए उसमें १६ प्रतिवर्ष घचत करने का नियम दिया है३५ और फिर 
बाद में कहा है कि “प्रजा का रक्षण करने में समर्थ राजा इस प्रकार कोश को 
घारण करे कि दण्ड, भूभाग और शुल्क के कोश में श्राये बिना भी वह बीस 
वर्ष तक अपने वल का ठीक से रक्षण कर सके ।”३3६ कामन्दक ने कोश का 
यह गुण बताया है कि उसमें श्राय श्रधिक होनी चाहिए, व्यय कम3०तथा 
कोटिल्य ने कहा है? * कि कोश को दीघ॑क्राल तक की आपत्ति सहन करने में 
समर्थ होना चाहिए । कोटिल्य ने श्रन्यत्र 3 * अनुग्रह (दान) और परिहार (ब्राह्मणों 
को बिना कर की भूमि के दान) के सम्बन्ध में कहा है कि वह देते समय राजा 
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यह ध्यान रखे कि इनसे कोश पर बोझ न पड़े क्योंकि कोश कम हो जाने पर 
राजा प्रजा को कष्ट देता है। 

वर्तमानकालीत कर के सिद्धान्तों से तुलना- यह सब देखने से 
ज्ञात हो जाता है कि भारतोय शासन-व्यवस्था में कर के कौन-कौन से 
वर्तमानकालीन सिद्धान्त मान्य थे । इन सब सिद्धान्तों से इतना स्पष्ट हो जाता 
है कि भारतीय विचारकों को सुविधा का रिद्धान्त, ((था0णा 
(407ए7670४) मान्य था क्‍योंकि उनका आझआाग्रहु था कि व्यक्तियों का व्यय 
गौर उनकी आवश्यकता तथा देश और काल देखकर कर लगाया जाय । 
“निश्चितता का सिद्धान्त! (707 ० (+धाशग79) भारतीय विचार 
में केवल इसी सीमा तक ही मान्य नहीं था कि कर लगाने का समय और 
स्थान ही केवल निश्चित हों परन्त इससे आगे बढ़कर इतनी अधिक निश्चितता 
थी कि आपत्ति काल छोड़कर कर भी निश्चित थे। 'मितव्ययता का सिद्धान्त” 
((+87077 ० ८८०00079) भारतीय विचार को मान्य था ही क्योंकि यहं 
आग्रह था कि आय से व्यय कम होना चाहिये तथा लचीलेपन का सिद्धान्त 
((8707 0 ८850८ ५५) भी इस दृष्टि से मान्य था कि (जंसे नीचे बताया 
जायगा) अ्रधिकांश कर ऐसे थे जिनमें, देश की समृद्धि के साथ, स्वयमेव वृद्धि 
होतो थी । 'समानता का सिद्धान्त” ((५8707 ० ८(६००॥४०) इस सीमा तक 
मान्य था कि जो धनी नहीं थे-« ब्राह्मण, शारीरिक कर्म करने वाले, संन्‍्यासी 
श्रादि--उन्हें धन के रूप में कर नहीं देना पड़ता था। घन के रूप - में कर 
केवल उन्हों लोगों से लिया जाता था जिनका प्रमुख कार्य था धनोपाजन करना, 
शर्थात्‌ वेश्यों से । यहु सब सिद्धान्त तो भारतीय विचारकों को मान्य थे ही, 
अन्य भी बहुत से कर सम्बन्धी सिद्धान्त मान्य थे जिनका कि ऊपर उल्लेख 
किया गया है । 

कोष का महत्व होने के कारण यह प्राग्रह है कि राजा को कोष वृद्धि 
का प्रयत्त करना चाहिये, उसकी चिन्ता करनी चाहिये और उसके लिंये 
आवश्यक कर लेने चाहिये |? कोष के महत्त्व के कारण, यह बताते समय 
कि राजा के अन्दर विभिन्न देवताओं के अंश हैं, राजा को कुबेर के अंश से भी 
परिपूर्ण बताया गया है अर्थात्‌ यह कहा गया है कि वह कुबेर के समान धन- 
संग्रह करने में कुशल हो ।४१ कोष के ही महत्व के कारण यह आवश्यक है कि 
राजा स्वयं प्रतिदिन कोष की देख-भाल करे४** और कोई व्यक्ति राजा का 
धन नष्ट न करे |४४ ' 

कोष में धन लाने के प्रमुख और नियमित - साधन हैं, भूमि की उपज का 
भाग (बलि ', व्यापारियों से लिया गया शुल्क तथा अपराधियों से दण्ड-प्राप्त 
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घन ।४४ मनु ने पाँच प्रकार के आय के साधनों का उल्लेख किया है, किन्तु वे 
भी इन तीन के ही प्न्तगंत सम्मिलित किये जा सकते हैं ४० भूमि के कर के 
विपय में साघारणतया छुठे भाग का उल्लेख श्राता है ;* परच्तु मनु ओर 
गोतम *० ने छठे भाग के अतिरिक्त झ्ाठवाँ और वारहवाँ भाग भी कहा है 
जिसका श्रर्थ है कि गेहूँ, जो भादि भ्रन्नों का, जो वसन्‍्त ऋतु में उत्पन्न होते 
हैं छठवाँ भाग, शिम्बी, घान्य या उन अन्‍्तों का जो वर्षा ऋतु में उत्तन्न होते हें 
प्राठवाँ भाग तथा जो भूमि ऊसर पड़ी है उसकी उपज का दसवाँ अथवा 
बारहवाँ भाग । मनु का यह भी कथन है“ कि आपत्ति काल में राजा शुल्क 
का चौथा भाग ले । शुक्र ने भी*९ किसानों से उनका लाभ देख कर तीसरा, 
पाँचवाँ, सातवां, श्रथवा दसवाँ भाग कर के रूप में लेने को कहा है । परन्तु कोटिल्य 
तथा शुक्र दोनों का कहना है“? कि जिन खेतों को सिंचाई की सुविधा हो उनसे 
भधिक कर लेना चाहिए, अर्थात्‌ जिन खेतों की कूप, बावड़ी आदि से सिंचाई 
होती है उनसे चोथा भाग तथा जिनकी अन्य श्रच्छे साधनों से सिंचाई होती 
है (नहर आदि से) उनसे तीसरा भाग लिया जाये |" श्रन्य वस्तुओं के विषय 
में मनु, गीतम, विष्णु, भग्निपुराण"* का कहना है कि राजा वृक्ष, माँस, 
मध्तु, घी, गन्ध, झौपधि, रस, पुष्प, मूल, फल, पत्ते, शाक, तृण, चर्म, वाँस 
मिट्टी के पात्र तथा पत्थर की वस्तुओं का छठा भाग कर ले और पश्च॒तथा 
सोने (आय) का पचासवां भाग ले। कोठिल्य ने पश्ञओं की तथा अन्य वस्तुओ्रों 
की पृथक्‌-पृथक श्रेणियाँ वना कर उनमें से प्रत्येक के कर का अलग-भलग भाग 
निर्धारित किया है ।४३ इन वस्तुओं के कर के अतिरिक्त शुल्क के विषय में यह 
नियम है कि व्यापारियों के जीवन की आवश्यकताभ्रों को देख कर उनसे 
घुल्क लेना चाहिए।"४ शान्तिपव में यही शिल्पियों के विषय में भी 
कहा है कि वस्तुओं की उत्पत्ति, दान-वृत्ति तथा कैसा काम है, यह सब देख कर 
उन पर कर लगाया जाये और राजा इस प्रकार कर लगाये जिससे प्रजा के 
कार्य में कठिनाई न श्राये ओर इसलिए काम झौर फल देख कर कर की योजना 
करे ।५४ साधारणतया जो वस्तु राज्य में ही उत्पन्त होती है उस पर वीसर्वा 

भाग शुल्क लगना चाहिए"९ परन्तु बाहर से आनेवाले माल में, जेसा कि ऊपर 
कोटिल्य का कथन है, सारा व्यय श्रादि देख कर शुल्क लगाना उचित है ॥०० 
शुक्र ने लाभ का वत्तीसवाँ, वीसवाँ श्रथवा सोलह॒वाँ भाग गुल्क लेने का कहा 
है ।५८४ जो व्यापारी कर न दे श्रथवा बढ़िया वस्तु को घटिया बता कर, अधिक 
वस्तु को कम बता कर श्रथवा गलत मूल्य वता कर श्रथवा चुज्जीघर को बचा 
कर सामान ले जाये उन्हें वस्तु के मूल्य से आठ गुना दण्ड लेना चाहिए।॥४९ 
कोटिल्य का यह भी कहना है कि विवाह-सम्वन्धी माल पर, कन्यादान के माल 
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पर, यज्ञ, प्रसव, देवपुजा, उपनयन, गोदान, और ब्रत के सिभित्त वस्तुओं पर 
कर न लगना चाहिए, १० परन्तु यदि कोई अ्रन्य माल को इस निमित्त बताये 
तो उस पर चोरी का दण्ड हो। व्यापार के लिए चजित चस्तुओ्रों को लाने-ले 
जाने पर भी दण्ड बताया गया है ।$”? कौटिल्य ने विभिन्न वस्तुओं की भी 
श्रेणियाँ कर के उनके शुल्क के नियम भी विस्तार से बताये हैं ।६* भूमि का 
कर और वस्तुओं के जुल्क के श्रतिरिवत राज्य की आय के साधनों के रूप में खाने 
हें* 3 जिनके विषय में मनु और कौटिल्य ने कहा है कि राज्य को उनका आधा 
भाग मिलना चाहिए 5४ कौटिल्य का कहना है कि कोष खानों पर निर्भर हैं* ० 
जिससे राज्य के लिए खानों के महत्व का पता चलता है। इनके अतिरिक्त अश्रन्य 
बहुत-से छुटफुट कर हैं, जैसे शुक्र ने मार्ग में चलनेवालों से मार्य-कर, 
दुकानदारों से बाजार-कर, गृह की भूमि का, कृषि की भूमि के अनुसार कर एव 
व्याज पर कर आदि बताया है ।*६ कौटिल्य ने इस प्रकार के बहुत-से करों 
का उल्लेख किया है जिनका विस्तार से उल्लेख करते की कोई आवश्यकता नहीं 
है।*० करों के ही शअ्रन्तगंत इस नियम को भी गिना जा सकता है कि 
कारोगर, शिल्पी, शूद्र तथा अन्य काम करनेवालों से राजा प्रतिमास कुछ काम 
करा ले*८ परन्तु काम कराने के दिन उन्हें भोजन देना होगा।** 
करों से कुछ लोग मुक्त हें--श्रोत्रिय, स्त्री, बालक, विद्यार्थी, संन्‍्यासी 
श्रथवा यती, शूद्र, अच्चे, बहरे, गृगे, रोगी, अ्रपज्धु तथा सत्तर वर्ष से 
ऊपर के वृद्ध 7" इनमें से यद्यपि अन्य लोगीं को तो इसलिए कर देने की 
श्रावश्यकता नहीं है कि या तो वह इसके लिए असमर्थ हैं (अपज्भ भ्रथवा स्रो, वालक 
श्रादि) अथवा धनोपार्जन का कोई कार्य नहों करते (विद्यार्थी एवं सन्‍्यासी) परन्तु 
ओजिय को कुछ धनार्जन करना आवश्यक होता है उसे कर-मुक्त करने 
का बार-बार प्ााग्रह इसलिए किया गया है?) कि उनके लिए निर्धधता का जीवन 
व्यतीत करने का विधान है श्रतः उनसे भी कर लेने का नियम बनाना उनके 
निर्धभ जीवन पर और अधिक श्राघात करना होगा। इसलिए बहुत अच्छे 
ब्राह्मणों से भी कर न लेने का नियम है १९९ यह नियम इतना कड़ा है कि उनसे 
आपत्ति में भी कर न लेना चाहिए ।*३ कौटिल्य ने ब्राह्मण का अ्रनन्‍्न स्पर्श 
करना तो मना किया ही है, यह भी आग्रह किया : है कि असमर्थ ब्राह्मण 
की खेती की राज्य व्यवस्था करे ।४४ 

राज्य की आय के यह ऐसे साधन हैं जो साधारण श्रवस्था में राज्य को 
प्राप्त होते हैं परन्तु आपत्तिकाल में राजा अन्य प्रकार से भी घन ले सकता 
है। मनु का सन्दर्भ ऊपर दिया ही गया है कि राजा भ्रूमि-कर पष्ठांध के स्थाव 
पर चतुर्थाश ले सकता है ।१० शुक्र ने भी कहा है”* कि “जब शत्रु के विनाश 
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के लिए राजा की सेना उद्यत हो, उस समय प्रजा से विशेष रूप से दण्ड एवं 
हुल्क भ्रादि के द्वारा धन ले। शआ्रापत्तिकाल में घनिकों को केवल उनकी जीविका 
दे कर, उनका सव धन ले ले और आपत्ति समाप्त होने पर वह धन व्याज-सहित 
लौठा दे अन्यथा राज्य, प्रजा, कोष, नृप ये सब नष्ट हो जाते हैं ।!” इसी आशय 
का उल्लेख ज्ान्तिपव में है ।९७ कौटिल्य ने ग्रापत्तिकालीन धन-संग्रह के बहुत 
से उपाय बताये हैं जिनमें छल-छट्मपुर्णा उपाय भी हैं। परन्तु ये सब उपाय 
साधारण अवस्था के लिए नहीं हैं, केवल आ्रपत्तिकाल ही के लिए हैं । इनके 
सम्बन्ध में कौटिल्य का कहना है कि इन उपायों को दुष्टों और अ्रधामिकों पर 
ही प्रयोग करना चाहिए श्रन्य लोगों पर नहीं ।४<“ 


सेना 


राज्य की रक्षा के लिए प्रमुख साधन है दण्ड, वल श्रर्थात्‌ सेना । दण्ड' 
श्र्थात्‌ सेना के विषय में मनु ने कहा है कि जो अ्प्राप्त है उसको दण्ड के द्वारा 
प्राप्त करने की इच्छा करे और यह भी कहा है कि जो सदेव अपनी सेना को तेयार 
रखता है उससे जगत काँपता है।७१ कोौटिल्य के श्रनुसार मित्र, धन, भूमि 
की वृद्धि करना, जो है उसका रक्षण कर शत्रु के चक्र का नाश करना, मिन्नों 
को वद्य में रखना, शत्रुओं को मित्र बनाना तथा श्रावश्यकता पड़ने पर उनका 
नाश करना, पृथ्वी का भोग करना ये सब सेना पर निर्भर हैं ।“? बुक्र ने 
श्राग्रहपुर्वक कहा है कि “बल (सेना) ही झचुओं को नित्य पराजय करने 
का परम साधन है, इसलिए राजा अ्रमोघ बल का प्रयत्नपुर्वंक सम्पादन करे | ' 
शुक्र ने सेना के प्रकार बताते हुए कहा है कि “'ेना-बल दो प्रकार का होता 
है--मैत्र और स्वीय । फिर इनके और भी दो-दो प्रकार के भेद होते हैं-- मौल, 
सायस्क; सार, असार; शिक्षित, अ्रविक्षित; गुल्मीभ्ूत, प्रगुल्मक; दत्तास्त्र, 
स्वगस्त्रास्त्र; स्ववाहि, दत्तवाहन । सौजन्य श्रर्थात्‌ प्रेम से जिसका साधन किया 
जाता है वह “मैत्र” है तथा जिसमें भृत्य पले हुए हों वह 'स्वीय” है । जो बहुत 
दिनों से (पुवेजों से) चली श्राती है वह मोल” है, अन्य 'साथ्स्क' है। णो युद्ध 
की इच्छा रखे वह 'सार' है, इसके विपरीत “श्रसार” है | जो व्यूह में कुशल है 
वह शिक्षित” है, शेप 'अशिक्षितः है। जो राज्य के अश्रधिकारियों से सद्चालित 
हो वह “गुल्मीभूत” है, जो स्वयं अपना सच्चालन करती हो वह 'गुल्मक' है। 
जिसको स्वयं राजा ने श्रस्त्र शादि दिये हों वह दत्तास्त्र' है भोर अपने ही 
शस्त्रों को धारण करनेवाली स्वशस्त्रास्त्र” है। इसी प्रकार से 'स्ववाहि! भ्रोर 
“दत्तवाहन” हैं ।** कौटिल्य मे सेना के ग्रुण और व्यसन भी बताये हैं । “पिता- 
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पितामह के समय से चली आनेवाली, सदैव वश में रहनेवाली, जिसके सेनिक 
तथा उनके स्त्री और बालक सन्तुष्ट हैं, प्रवास करने में समर्थ, सर्वत्र अ्जेय 
रहनेवाली, दुःखसह, बहुत युद्ध लड़ी हुई, युद्ध के सभी शास्त्रों के प्रयोग में 
विश्वारद, वृद्धि और क्षय में साथ रहनेवाली, जिसमें भेद डालना सम्भव नहीं तथा 
क्षत्रियों से प्रमुख रूप से संयुक्त - ये सेना के गुणा हैं ।”*3 ''रझुकी हुई, बिखरी 
हुईं, भरत्सना की हुई, अपमानित, बिना वेतन के, रोग से पीड़ित, थकी हुई, 
दूर से आयी हुई, नयी भरती को हुई, जो क्षीण हो, नायकरहित, हतवेगवाली, 
जिसकी आशा बार-बार नष्ट हुई हो, जिससे अ्रसत्य बोला गया हो, जिसके साथ 
स्त्रियाँ हों, जो विक्षिप्त हो, जिसके अन्तर में कोई काँटा चुभा हो (कोई शिकायत 
हो अथवा भेदिया हो), जिसका व्यूह नष्ट हो गया हो, जो छिन्न-विच्छिन्न हो 
गयी हो, जो त्यक्त हो, ऋद्ध हो, शत्रु से मिली हो, दृषित्त व्यक्तियों से युक्त 
हो, स्वयं (राजा) के भ्रथवा मित्र के द्वारा विक्षिप्त हो, जिसका मूल नष्ट हो 
गया हो (सामग्री नहीं प्राप्त होती हो), जिसके साथ में स्वामी न हो भ्रथवा 
धान्य न हो, बुरे पाष्णिग्राह (पीछे से आक्रमण करनेवाले दात्रु) से अन्ध की 
गयी हो--ये सेना के व्यसन हैँ /?<४ इसका शअ्रर्थ यह है कि सेना को इन दोषों 


से बचाना चाहिए । 
शुक्र ने सेना-प्रम्बन्धी बहुत-से उपयोगी नियम बताये हैं। सेना, कठोर 


वचन कहने से, कड़ा दण्ड देने से, वेतन में ह्वास होने से तथा नित्य प्रवास से युद्ध 
में विमुख हो जाती है अर्थात्‌ सेना में भेद पड़ जाता है, श्लौर जिसकी सेना का मन 
भिन्‍न हो जाता है उसकी विजय कहाँ हो सकती है ? श्रतः राजा को यह तो 
चिन्ता करती ही चाहिए कि उसकी अपनी सेना में भेद न पड़े। राजा को 
कुटिलता से तथा दान से, दान्नु की सेना में भेद उत्पन्त करने का तुरन्त प्रयत्न 
करना चाहिए | शुक्र ने यह भी कहा है कि राजा को, अ्रच्छा वेतन दे कर भपनी 
सेना को बढ़ाने का यत्त करना चाहिए | जो सेना पुत्र के समान पाली हुई, 
दान-मान से वर्धित तथा युद्ध की सामग्रियों से सम्पन्त हो, वह सेना विजय 
देनेवाली होती है । सेना की योजना राज्य में सौ-सौ योजन (४०० मील) की 
दूरी पर करती चाहिए, इसी से राज्य का रक्षण हो सकता है। सेनिक को धन- 
दण्ड से शिक्षा नहीं देनी चाहिए, ताड़ना से देनी चाहिए ।“० श्रन्य नियम हैं कि 
सनिकों का सदा ग्राम के बाहर पर ग्राम के समीप में ही टिकाये, ग्रामवासियों 
और सेनिकों का परस्पर लेन-देन का व्यवहार न होने दे, सेना को एक वर्ष तक 
एक स्थान में न टिकाये, सहस्रों सेनिक क्षणमात्र में ही तैयार हो जाये, ऐसी 
श्राज्ञा उन्हें दे कर रखे, सेनिकों को प्रति श्राठवें दिन उनके नियम सुनावे 
कि वह भीषण क्रोध, आततायीपन, राज्य के कार्य में बिलम्ब, राजा के 
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झनिष्ट की उपेक्षा, स्वधर्म का परित्याग तथा छत्रु के लोगों के साथ बातचीत 
करना छोड़ दें, राजा की भाज्ञा के बिना कभी ग्राम में प्रवेश न करें, अपने 
प्रधिकतारियों के श्रपराधों को कभो न बतायें, अपने शस्त्र, भ्रध्त और व्त्रों को 
सदैव उज्जवल रखें | जो इन नियमों को भज्भ करेंगे उन्हें मृत्युदण्ड दिया जायेगा । 
सैनि धों छे साथ राजा नित्य व्यूह का अभ्यास करे, तथा सनिकों की प्रतिदिन 
प्रात: झौर सायं गिनती की जाये ॥?!$ 
सेना का विचार करते समय जो सबसे महच्वपुर्ण विषय है वह्द है युद्ध । 
युद्ध के विषय में सबसे पहला नियम यह है कि छात्रु से यधासम्भव सन्धि करने 
का प्रयत्न करना चाहिए, युद्ध तो अन्तिम झवस्था की ही बात होनी चाहिए । 
इसका कारण यह बताया है कि यदि साधारण दात्रु भी युद्ध को जीवन-मरण 
का प्रशन समझ कर सब कुछ दाँव पर लगा कर युद्ध करता है तो विजय 
सन्देहास्पद रहती है । शान्तिपव में कहा है कि “पहले तो साम के द्वारा प्रयत्न 
करना चाहिए झोर फिर बाद में युद्ध करना चाहिए। हे भारत ! युद्ध में जो 
विजय मिलती है वद्द अधम है क्योंकि ऐशा विचार है कि वह शभ्रचानक श्र्थात्‌ 
देवेच्छा से मिलती है। जिस प्रकार पानी का महावेग नहीं रोका जा सकता, 
त्रस्त मृगों के टोली को मांगने से नहीं रोका जा सकता, उसी प्रकार नष्ट 
हुई बढ़ी सेना को भी भागने से नहीं रोका जा सकता। मृगों की टोली के ही 
समान युद्ध को इच्छा रखनेवाली महान्‌ सेना के भी भग्त होने पर विद्वान 
लोग भो भ्रकारण भागने लगते हैं। यदि (शत्रु की सेना के) पचास धीर भी 
जो परस्पर एक-दुसरे पर विश्वास रखते हों, प्रसन्‍नचित्त हो कर, निश्चित मन 
हो कर तथा प्राण छोड़ कर लड़ते हों तो वह दूसरी सम्पुर्ण सेना को नष्ट कर 
डालते हैं । यदि पाँच, छा या सात कष्टसहिष्णु, कुलीन, और सबके द्वारा 
सम्मानित लोग लड़ने का निश्चय कर लेते हैं तो वही विजय पा लेते हैं ।”” 
इसलिए जहाँ तक सम्मव हो, श्राक्रमणा का विचार नहीं करना चाहिए तथा 
पहले साम, दाम और सेद का ही प्रयत्न करना चाहिए। युद्ध तो सबसे बाद 
में कहा है ।८० बुक्र ने भी यही कहा है तथा कौटिल्य ने भी विग्रह से सन्धि 
को तथा यान से श्लासन को श्रेष्ठ बताया है ।:“*< यह सब विचार करने के बाद 
भी यदि सबसे श्रन्त में ऐसा दी दिखायी दे कि युद्ध करना ही पड़ेगा तो 
विजिगीपु राजा द्वारा श्रपने ओर दात्रु के वलावल, शक्ति, देश, काल, यात्रा-काल, 
बल, समुत्यान-काल, वाद का क्षय, व्यय, लाभ और प्रापत्ति को जान कर 
तया. यह समझ कर कि उसका विशेष बल है, श्राक्रमण करना चाहिए 
अन्यथा आसन!” भ्रर्थात्‌ शान्ति की स्थिति में ही रहना उचित है । इसका श्र 
हूं कि यदि विजियीपु को ऐसा दिखायी दे कि उसकी शक्ति भ्रौर परिस्थिति 
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दूसरे राजा से अच्छी है तभी वह युद्ध छेड़े और जब तक यह ठीक से देख न 
ले कि वह स्वयं अधिक बलवान है, तब तक आक्रमण न करे। इसके अतिरिक्त 
यदि दूसरा राजा कठिनाइयों में फेसा हुआ हो तब भी आक्रमण अथवा युद्ध 
प्रारम्भ किया जा सकता है +८* परन्तु वह भी तभी जब कि आक्रमणकारी 
राजा स्वयं किसी वाह्य अथवा आन्तरिक आपत्ति में न फेंसा हो । युद्ध करने 
में इस बात का भी घ्यात रखना चाहिए कि अधिक क्षय एवं व्यय न हो । मनुष्य 
श्रोर पशुश्नों के नष्ट होने को क्षय तथा धन और घान्य के नाश को 
व्यय कहते हैं।*० छझुक्र का यह भी कहना है कि र््री, ब्राह्मण की 
विपत्ति ओर गौ के विनाश में अर्थात्‌ जब धर्म नष्ठ हो रहा है उस समय 
युद्ध भ्रवश्य करना चाहिए और विमृुख न होना चाहिए ।१" इसके श्रागे 
आक्रमणु-काल पर विचार किया गया है। युद्ध भ्रथवा आक्रमण करने के 
पूर्व राजा को इस बात का ध्यान कर लेना चाहिए कि उसके ऊपर कोई 
आस्तरिक अ्रथवा वाह्य सद्भुट श्रथवा बाधा न हो। पुरोहित, शअ्रमात्य, 
राजक्रुमार, कुल के लोग तथा सेनापति द्वारा उठायी गयी आपत्ति आन्तरिक 
आपत्ति है, तथा अन्तपाल [दुर्गों के रक्षक, आटविक (बनवासी सरदार) तथा 
सीमा-रक्षकों द्वारा उत्पन्न आपत्ति वाह्य आपत्ति है। इनके द्वारा उत्पन्त आपत्तियों 
को राजा साम एवं भेद से ( पारस्परिक सद्भृ्ष करा कर) बझ्ान्त करे, और 
इस वात का ध्यान रखे कि ये लोग छात्रु से न मिल जाये ।१ 5 

युद्ध दो प्रकार के बताये गये हें--धर्म-युद्ध या प्रकाशयुद्ध ओर कूटयुद्ध । 
इनके लिए. नियम यह बताया है कि जब देश, काल प्रनुकूल हो श्रर्थात्‌ जब 
विजिगीषु के पास पर्याप्त साधन हों और वह शत्रु पक्ष में भेद डाल चुका हो, उस 
समय प्रकाशयुद्ध करना चाहिए अन्यथा कूटयुद्ध करना चाहिए । धर्मयुद्ध वह है 
जिसमें देश और काल निर्श्चित कर लिया गया हो ।*३ घमंयुद्ध के नियम भी 
विभिन्न ग्रन्थों में वशित हैं ।१ ९ शान्तिपव में धर्मयुद्ध के नियम तथा उन नियमों 
के अनुसार चलने का झाग्रह है कि “जो मोक्ष में मन लगाये हों, भाग रहे हों, तथा 
भोजन श्रादि करते हों, पागल हो गये हों, घबड़ा गये हों, घायल हो गये हों, शरण 
में श्राये हों, जिन्होंने धर्मकृत्य प्रारम्भ किये हों, घास आदि लाने का काम करते 
हों, जो द्वारपाल हो, सेना-कर्मचारी हो, चाकर हो, व्यापारी हो, सोये 
हों, प्यासे हों, थके हों और सेना से श्रलग हो गये हों, उन्हें त मारा जाये। 
वृद्ध, बालक, स्त्री, सेना के पीछे रहनेवाले लोग तथा जो मुँह में तिनका दबा 
कर बहें मैं तुम्हारा दास हूँ, उन्हें भी न मारे ।?--“जो कवच न पहने हों उसके 
साथ रण में युद्ध न करे तथा एक व्यक्ति एक ही के साथ युद्ध करे ओर यह 
कह कर युद्ध करे कि तुम वाण छोड़ो में भी छोड़ता हूँ | यदि दुसरा योद्धा 
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सन्‍नद्ध हो कर आये तो स्वयं भी सनन्‍नद्ध हो कर युद्ध करे, यदि दूसरा सेना के 
साथ आये तो स्वयं भी सेना के साथ उसका आह्वान करे, यदि शात्र कपट 
अथवा कूट्युद्ध करे तो उसके साथ भी कूटयुद्ध करे और यदि वह पघर्म॑युद्ध 
करे तो उसके साथ स्वयं भी घर्मगुद्ध करे। रथी के समक्ष अश्व पर युद्ध न 
करे, परन्तु रथी ही रथी के साथ युद्ध करे, जो श्रापत्ति में पड़ा हो, भयभीत 
हो तथा जीता हुआ हो, उसके साथ भी युद्ध न करे। विप-बुके तथा 
कर्णी बाणों से न लड़े - यह अ्रसज्जनों के शस्त्र हैं, सीधी-सादी लड़ाई करे तथा 
युद्ध करनेवालों पर क्रोध न करे। जो निष्प्राण हो, घायल हो, जिसका शस्त्र 
टूट गया हो, जो आपत्ति में हो, जिसके धनुष की डोरी टूट गयी हो, जिसका 
बाहन मर गया हो, उसके ऊपर भी प्रहार न करे। जो चिकित्सा के योग्य हो, 
उसे अपने राज्य अ्रथवा गढ़ में ले जा कर चिकित्सा कराये तथा जब उसके घाव 
ठीक हो जायें तो उसे मुक्त कर दे--यही सनातन धर्म है और स्वायम्भुव मनु 
के अनुसार इसी धर्म के अनुसार युद्ध करता चाहिए |” घ्मयुद्ध के यह नियम 
ऐसे हैं जो वर्तमानकालीन युद्ध के अच्ताराष्ट्रीय नियमों से ((४८6४० तथा 
छबशुण& (५फ्रएट7709 से) किसी भी प्रकार कम नहीं है। इन नियमों के 
बनाने के साथ-साथ इस बात का भी आग्रह किया गया है कि यद्ध ध्मपुर्वेक ही 
लड़ा जाये---'सज्जनों का यह धर्म है कि असज्जनों से धर्मयुद्ध ही करें उनके धर्म 
का नाश ने करें| जो श्रधर्म से युद्ध करता है वह क्षत्रिय धर्म सद्धूर है (7१७ 

प्रन्तु जैसा कि बताया गया है, केवल धर्मयुद्ध ही नहों, कभी-कभी कूटयुद्ध 
भो करना पड़ता है। शुक्रनीति ने धर्मयुद्ध के ऊपरोक्त नियम बताने के पद्चात्‌ 
कहा है कि “ये नियम पर्मयुद्ध के हैं परन्तु कूट्युद्ध में ये नियम नहीं हैं । 
बलवान शत्र्‌ का नाश करने के लिए कूटयुद्ध के समात अन्य युद्ध नहीं है । राम, 
कृष्ण, इन्द्र, आदि ने भी पहले कूट्युद्ध का श्रादर किया और कूट्युद्ध से ही 
बालि, कालियावन, तथा नभुचि को मारा है ॥”१६ कृट्युद्ध किन-किन प्रक्रारों 
से लड़ा जा सकता है, इसका विस्तृत वर्णन भी कोटिल्य तथा कामन्दक ने किया 
है*० परन्तु विस्तार में जाना भ्रनावश्यक है । 

युद्ध करने के लिए राजा को तीन प्रकार की शाक्तियों की श्रावश्यकता 
पड़ती है-मन्त्रशक्ति, प्रभुश्गक्ति और उत्साहशक्ति ।१८ इन शरक्तियों से 
सम्पन्न राजा ही विजयी हो सकता है।** कौीटिल्य तथा कामन्दक ने 
इनकी परिभाषा इस प्रकार की है कि ज्ञान का बल श्रर्थात्‌ नीति 
का उवित प्रयोग मन्त्रशवित है, कोप और सेना का वल प्रभ्ुशक्‍िति है तथा 
गजा के श्रन्दर शोयं और वल उत्साहशक्ति है ।।९० अग्निपुराण में१०१ 
मन्त्रशवित को इन तीनों शतक्ितयों में सर्वश्रेष्ठ बताया गया है और कौटिल्य 
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भी विस्तार के साथ यह सिद्ध करता , हुआ कहता है)? कि यद्यपि राजा के 
अन्दर वल-विक्रम की बहुत आवश्यकता है क्योंकि यदि राजा स्वयं श्रवीर 
झौर बलवान्‌ रहा तो उसके कारण थोड़ी सेना से भी वह विजय प्राप्त कर 
सकता है, और यदि इन शुणों से राजा विहीन रहा तो उसके प्रभ्नावशाली 
होने पर भी उसका नाश हो जाता है। परन्तु राजा के व्यक्तिगत बल-विक्रम 
से राजा के पास सेना और कोष का रहना (प्रभ्रुशवित) अधिक श्रेष्ठ है क्योंकि 
वह इन्हीं के कारण ग्रन्य राजाओं और वीर पुरुषों को अपनी ओर कर सकता 
है तथा धनधान्य-सम्पन्न हो सकता है। कौटिल्य का कहना है कि प्रभावशकक्‍्ति 
के श्राधार पर ही स्त्री, बालक, पंग्रु शोर श्रन्घे राजाओं ने उत्साही राजाओ्रों 
को भी जीत लिया है। यद्यपि उत्साहशक्ति में और प्रभुशवित में प्रभ्नु- 
शक्ति का महच््व है और बिना सेना तथा कोष के योग्य रीति से अपनी योजना 
(मल््र) को सफल करना. .कठिन है फिर भी प्रभुशक्ति और मन्त्रणकित में 
मन्त्रदवित श्रेष्ठ है, क्योंकि जो राजा बुद्धि ओर शास्त्र-रूपी श्राँखों से काम करता 
है वह राजा साम, दाम, दण्ड, भेद का योग्य प्रयोग कर अपनी सब योजना 
अन्य साधनों की कमी में भी सफल बना सकता है। 
यदि राजनीति का विचार न किया तो नैतिक दृष्टि से भी शुद्ध करना 
चाहिए कि नहीं, यह भी एक महतच्वपुरां प्रदत हैं । भारतीय विचार में श्रावश्यकता 
पड़ने पर तथा धर्मवृद्धि के लिए युद्ध करना बुरा नहीं माना गया है। 
महाभारत में)" 3 जब युधिष्यिर भीष्म से कहते हैं कि “क्षत्रिय के घममं से बढ़ कर 
अन्य पापी कोई दुप्तरा धर्म नहीं है क्योंकि आक्रमण प्रौर युद्ध के द्वारा राजा 
बहुत-पे व्यक्तियों का संहार करता है ।”” तब उसके उत्तर में भीष्म कहते हैं कि 
“पारियों का तिग्रह करने से ओर सज्जनों का संग्रह करने से तथा यज्ञ और 
दान से राजा निष् माप और पवित्र हो जाते हैं। विजय की इच्छा रखनेवाले 
राजा मनुष्यों को कष्ट देते हैं, परन्तु फिर विजय पा कर वह प्रजा की वृद्धि 
करते हैं । वे दान, यज्ञ, श्रौर तप के बल से सब पापों का नाश कर देते हैं भौर 
प्राशिषों पर भनुग्रह कर अपने पुण्य में वृद्धि करते हैं । जिस प्रकार खेत को 
स्वच्छ करनेवाला (किसान) खेत स्वच्छ करने में घास ओर इसी प्रकार के 
हानिकारक वृक्षों को नाश कर फेंफ देता है परन्तु फिर भी धान्य नष्ट नहीं 
होत।, इसी प्रह्नार शक्ल छोड़तेवाला राजा शब्रननेक वध-योग्य लोगों को मारता 
है, परन्तु इससे मनुष्यों की जो रक्षा होती है वही उप्तको निष्कृति है ।”” इसी 
के अगले श्रध्पाय में श्रीष्प ने एक कथा वतायी है कि राजा अम्बरीष जब स्वगं 
में गया तो उसने वेखा कि उद्चका सेनापति सुदेव इन्द्र के साथ बेठा है तथा 
क्रमश: देव-रप हो कर ऊपर-ही-ऊपर चढ़ता चला गया है । भ्रम्बरीष 
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ने इन्द्र से कहा कि मैंने राजधमं, ब्रह्मचारीघर्म, गृहस्थधम, क्षत्रियघम, 
सबका पालत किया है और सुदेव ने न तो यज्ञ कर देवताओ्रों को ही तृप्त किया 
है भोर न दान दे कर ब्राह्मणों को ही, फिर यह कैसे भागे बढ़ गया ? इन्द्र 
ने उत्तर दिया कि इस सुदेव ने संग्राम-यज्ञ नामक एक बड़ा यज्ञ किया है। 
इस यज्ञ का फल उसे मिलता है, जो युद्ध में भागे बढ़ कर लड़ता है । फिर, इस 
रणयज्ञ फा विस्तारपुवँक वरणंन करके इन्द्र ने श्रन्त में कहा कि जो यह रणरूपी 
यज्ञ करता है वह इन्द्रलोक प्राप्त करता है श्लोर जो इससे भयभीत हो कर 
भाग निकलता है वह नरक प्राप्त करता है ।९४ यह तो युद्ध-वरणन के प्रसद्ध में 
प्रारम्म में ही बताया गया है कि युद्ध करना अन्तिम साधन के रूप में है 
परन्तु जब आवश्यकता हो तब युद्ध करना ही श्रेयस्कर है शौर फिर युद्ध से 
विमुख नहीं होना चाहिए । मनुस्मृति में कहा है,!?* 'धथदि सम बलवाला, 
पधिक चलवाला, श्रथवा कम बलवाला राजा किसी प्रजापालक राजा को 
युद्ध के लिए निमन्त्रण दे तो क्षात्रध्मं का स्मरण कर वह राजा युद्ध से न 
हटे । युद्ध से न हटना, प्रजा का पालन तथा ब्राह्मणों को सेवा राजा के लिए 
परम श्रेयस्कर है। आाद्वान किये जाने पर एक-दूसरे का हनन करते हुए, यथा- 
दक्तियुद्ध करते हुए तथा पराड्मुख न होनेवाले राजा स्वग॑ जाते हैं।”” 
भारतीय विचार में शोयं, साहस भोर वीरता की बहुत प्रशंसा की गयी है 
भर साथ-साथ यह भी आवश्यक माना गया है कि घम्मं के लिए सदैव युद्ध 
करना ही चाहिए । युद्ध को इस दृष्टि से बहुत प्रावश्यक प्रोर महत्त्वपूर्ण माना 
गया है भोर इसीलिए युद्ध से भागने की बहुत निन्‍दा भी की गई है। इतना ही 
नहीं, यह भी भावश्यक माना गया है कि क्षत्रिय, जिसका काम ही समाज की 
रक्षा करना है, कहीं अपने काम से निवृत्त न हो जाये तथा सुख, श्रानन्द और 
सद्धपंहीन जीवन व्यतीत करने को इच्छा न करने लगे, इसलिए क्षत्रिय की 
रोग से घर पर मृत्यु होने को बहुत निनन्‍्दा की गयी है भौर कहा गया है 
कि क्षत्रिय को तो सदेव युद्ध में ही मरता चाहिए । वही उसके लिए स्वगंदायक 
है । यह वताया गया है कि दो व्यक्ति सूय॑-मण्डल का भेदन करते हैं--योगयुक्त 
संन्धासी तथा संग्राम में मरनेवाला वीर, श्रर्थात्‌ क्षत्रिय-धर्मरक्षण भोर 
दुबंल-रक्षण के कार्य में सदैव सिद्ध रहे इसलिए रण से न भागने का तथा युद्ध 
के लिए सदेव तत्पर रहने का शभ्राग्रह किया गया है। समाज में प्रथवा संसार 
में सदेव ऐसे व्यक्ति रहते ही हैं जो दूसरों को त्रास देते हैं तथा 
प्रधमंपूर्ण कृत्य के द्वारा धर्मगाश करते हैं। झत) यदि क्षत्रिय को भ्पना 


कार्य ठीक से करना है तो उसे सद्भूर्ष के लिए सदेव तत्पर रहना ही 
पड़ेगा ।? ६ 
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'सित्र' अथवा परराज्य-सम्वन्ध 


सेना, युद्ध के द्वारा जिससे संरक्षण का कार्य करती है वह है 'परकीय 
राज्य !? प्रत्येक राज्य को अपने चारों श्लोर के सभी परकीय राज्यों से सम्बन्ध 
रखना पड़ता है चाहे वह मित्रता का हो, चाहे शत्रुता का हो भोर चाहे उदासीनता 
का हो । इस शअ्रन्ताराज्य-सम्वन्ध का भी भारतीय राजनेतिक विचार में 
'मित्र” के शीषंक में पुर्णा विवेचन किया गया है । 

भारतीय राजनीति ग्रन्थों में परराज्य-सम्बन्धी विषय को बहुत महत्त्व 
दिया गया है भौर न्याय-व्यवस्था के श्रर्थात्‌ स्वदेश में शान्ति-स्थापना के पश्चात्‌ 
सवसे अधिक महत्त्व प्रराज्य-सम्बन्ध का भर्थात्‌ वाह्य आक्रमण से सुरक्षा का है । 
न्याय-व्यवस्था श्रर्थात्‌ व्यवहार के सम्बन्ध में तो मनुस्मृ ते के लगभग दो 
अ्रध्यायों, याज्ञवल्क्य का पूरा एक प्रध्याय, कौटिल्य के दो श्रधिकरण, अग्निपुरारा 
के राजनीति-अंश का पाँचवाँ भाग तथा शुक्रनीति का भी लगभग झाठवाँ भाग है। 
इसके अतिरिक्त परराज्य-सम्बन्धों के विषय में मनुस्मृति में न्याय-व्यवस्था 
छोड़ कर, शेष राज्य-व्यवस्था का चोयाई भाग, कोटिलीय प्रर्थशाह्ष का चौथाई 
भाग, कामन्दकीय नीतिसार का चौथाई भाग, अग्निपुराण का पाँचवाँ भाग तथा 
बुक्रनीति का बीसवाँ भाग है । 

प्रत्येक राज्य के लिए यह झावश्यक माना गया है कि उसके अन्य मित्र- 
राज्य भी होने चाहिए; क्योंकि जब विभिन्न राज्य अपनी-प्रपनी सत्ता की 
वृद्धि का प्रयत्व करते हैं और राज्यों में अ्रपनी वृद्धि के लिए प्रतियोगिता 
प्रारम्भ होती है उस समय जो राज्य श्रकेला रह जाता है उस राज्य को बहुत 
कृष्ट, कठिनाइरयाँ तथा आपत्तियों का सामना करना पड़ता है। इसलिए 
भारतीय विचारकों ने इस वात का विशेष श्राग्रह किया कि प्रत्येक राज्य को यह . 
चाहिए कि वह अपना मित्रीं का मण्डल अधि क-से-पधिक्र बड़ा बनाये शौर 
प्रयत्त करके अधिकांश राज्यों को अपने साथ रखने का प्रयत्त करे जिससे कि 
उसके ऊपर अ्नन्य कोई राज्य हावी होने में समर्थ न हो सके तथा राज्य 
के स्वामी जब चाहे सुविधापुर्वक भन्‍य किसी भी आक्रमणकारी अ्रयवा 
अधाधिक राजा को वद्य में करने में समर्थ रहे । 

ज्य को अपने परराज्य-सम्बन्ध किस प्रकार चलाने चाहिए, इसके 

सिद्धान्त का वरशुंत मण्डल” के नाम से किया गया है । “मण्डल” का सिद्धान्त यह 
है कि किसी भी राजा को, जो चाहता है कि अन्य राज्यों से उसका सम्बन्ध 
ठोक चले (जिसको “विजिगीषु/ नाम से सम्बोधित किया है) यह प्रयत्न 
करना चाहिए कि यदि अन्य कोई राजा उसका विरोधी (शन्रु) हो पर्थात्‌ यदि 
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जो कोई राजा इस राज्य को नष्ट अभ्थवा विजित करना चाहता है श्रथवा 
यदि यह विजिगीषु राजा अन्य किसी राजा पर विजय प्राप्त करना चाहता है 
तो यह विजिगीपु राजा इस प्रकार का प्रयत्त करे कि उस छोत्रु राजा के जितने 
सहायक हों उन सब पर नियन्त्रण कर सकते के लिए स्वयं भी उतने हो 
सहायकों का सम्पादन झऔर उनकी व्यवस्था करे।'? इस प्रकार विजिगीपु 
राजा, उसका दात्रु इस विजिगीषु राजा का मित्र तथा अन्य सहायक, इसके 
धत्रु के अन्य सब सहायक तथा अन्य मध्यम भौर उदासीन राजा, इत सबको 
मिला कर भारतीय वर्णान के अनुसार मण्डल बनता है। इस मण्डल के प्न्दर 
मूल रीति से चार राजा गाते हैं -विजिगीपु, शत्रु, मध्यम श्रोर उदासीत )? 
झ्ोर यदि इनमें भी मध्यम और उदासीन को एक ही समान समझा जाय तो फिर 
इप मण्डल की पूल प्रकृतियाँ (0]७४४॥९८४५$। तीन ही हैं! "९ और इन प्रक्ृतियों 
के सम्बन्ध में योग्य योजना करना ही मण्डल का सच्चालन है। परन्तु, क्योंकि 
“विजिगीपु' राजा श्रोर उसका शत्रु यह दोनों अपनी-अपनी विजय के लिए 
सहायकों के सम्पादन का प्रयल करते हें इसलिए मण्डल के निर्माण, उसको 
योजना श्रौर उसकी नीति का विचार करने में उपरोक्त चार के अतिरिक्त 
विजिगीपु के सहायकों तथा शत्रु के सहायकों का भी विचार करना भ्रावश्यक 
हो जाता है। इन सब पहायकों को पिला कर साधारणतया मण्डल बारह 
प्रकृतियों का कहा गया है और जहाँ मण्डल का पूरा वर्णन है वहाँ इन बारह 
प्रकृतियों का ही उल्लेख है ।१० इन बारह प्रकृतियों की योजना इस प्रकार 
है--विजिगीपु के समीव का राजा उसका झचु है (प्र्थात्‌ या तो जो राजा 
'विजिगोपु” कहा गया है वह श्रपने बरावर के राजा पर विजय प्राप्त करना 
चाहता है श्रथवा बराबर का ऐसा राष्ा इस राजा पर विजय प्राप्त करता 
चाहता है), इसलिए झछात्रु के रूप में साधारणतया बराबर के ही राजा का 
वर्णन किया गया है। परन्तु इसका यह अ्रथ॑ नहीं है कि बराबर का राजा 
ही सदैव शत्रु होगा। श्रन्‍्य कोई राजा भी छात्रु हो सकता है झौर वर्योंकि 
समान वलवाले निकटतम राजा से साधारण रीति से प्रतिद्वन्द्चिता एवं शत्रुता 
रहती ही है इसलिए उम्तका वणुंत इसी रीति से किया है कि विजिगीधु के वाद 
उसका शत्रु आता है। झत्रु के पश्चात्‌ विजिगीपु के मित्र और शत्रु के मित्र 
का स्थान है । इसके भ्रनन्तर विजिग्योपु के मित्र का मित्र तथा बात्रु के सिन्र 
का मित्र ये दो आते हैं । इस प्रकार यह चार--विजिगीपु ओर शत्रु के 
दो, दो अर्थात्‌ कुल मिला कर चार मित्रों की यह परम्परा है। यह तो मण्डल 
में वह राजागण हैं णो युद्ध में सामने आ कर सद्धूर्प करते हैं। यद्यपि इसके 
भतिरिक्त भ्रत्य भी इस प्रकार के राजा हो सकते हैं परन्तु वर्शंन की सुविधा 
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की दृष्टि से केवल इतने राजाओं का ही वर्शान किया गया है। सामते श्रा कर 
सद्भुर्ष करने वाले राजाओं के श्रतिरिक्त अन्य ऐसे भी राजा होते हैं, जो पीछे 
से इस विजिगीषु को तह करें। इस प्रकार के राजा को “पाष्णिग्राह! कहा 
गया है। इसलिए ऐसे राजा को रोक रखने के लिए विजिगीधु के लिए भी 
सह/यक राजा का होना आवश्यक है। अतः जो इस 'पाण्णिग्राह' को रोकता है 
उसका नाम ओआक्रत्द' है तथा 'पाष्यिग्राह' का सहायक पाण्णिग्राह-आ्रासार' शोर 
'आक्रस्द! का सहायक आक्रन्दसार' है। पीछे से सहायता करने वाले चार राजाओं 
की यह परम्परा वर्णित है । इस प्रकार सद्चूष॑ में जुटनेवाले यह दस राजा हैं--- 
विजिगीषु और झन्नु, इन दोनों के दो-दो सामने वाले सहायक तथा दो-दो पीछे- 
वाले सहायक हैं ।११ इसके श्रतिरिक्त दो श्रन्य राजागण हैं--एक तो वह जो 
इन दोनों राजाओं अर्थात्‌ विजिगीषु श्रोर श त्रुके समीप रहता है श्रौर इस 
कारण इन दोनों के सद्ूर्प में दचि रखता है, तथा, जो इनमें से किसी को भी 
सहायता देने में समर्थ होने पर भी इनके सद्धभृष में न पड़ कर श्रलग रहता है, 
या तो इस भावना से कि उसे सद्चूष में कूदने की कोई इच्छा ही नहीं है श्रववा 
इसलिए कि वह अतुकूल अवसर देखता है कि जब वह सद्भूष में जिस ओर चाहे 
ठस ओर कुर सके । यह राजा मध्यम! है । इसी प्रकार यदि कोई श्रन्य राजा 
जो स्वयं इनमें से किसी का भी साथ देने में समर्थ है परन्तु जो विजिगीपु 
और छत्रु राजाओं से इतनी दूर है कि उसको इनके सद्धभर्ष में कोई रुचि नहीं है, 
वह राजा 'उदासीन' है । इन दो राजाशों को ले कर बारह राजाग्रों का सम्पूर्ण 
प्रण्डल कहलाता है। जब कित्ती भी राजा को अपने परराज्य-सम्बन्धों का 
विचार करना पड़ता है तो उसे इस प्रकार के बारह राजाग्रों के मण्डल का 
ही विचार कर प्रपने परराज्य-सम्बन्धों का सद्औजालसल करना चाहिए। इसका 
यह भाव नहीं कि किसो एक समय विभिन्न राजाओं के पारस्परिक सम्बन्धों 
में अथवा सद्भप में बारह से अधिक अथवा कम राजा होते ही नहीं, परन्तु 
विचार की सुविधा की दृष्टि पै तथा परराज्य-सम्बन्धों का स्वरूप ठीक से 
समभने के लिए ओर उसका उचित विचार करने के लिए यह चारह राजाश्रों 
का मण्डल ही बताया गया है। इन राजाओं में से प्रत्येक राजा की पाँच-पाँच 
प्रकृतियाँ होती हैं- मन्त्री, राष्ट्र, दुगे, कोष और बल (सात प्रक्ृतियों में से 
शेष दो प्रकृति राजा बया मित्र बारह के मण्डल में द्वी झा जाते हैं।, अतः 
बारह राजाओं की यह सब प्रकृतियाँ, कुल मिला कर बहत्तर प्रक्ृृतियों का 
भी सण्डल कहलाता है ओर जब राजा परराज्य-सम्बन्धों में सद्भर्ष का श्रथवा 
विजय का विचार करता है उस समय उसे इन सभी वारह राजाओं का तथा 
उनकी इन सब प्रकृतियों--राष्ट्र, कोष, सेना, दुरगें अर्थात्‌ सुरक्षा-व्यवस्था 
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और मस्त्री अर्थात्‌ बुद्धिमान राजनीतिज्ञ--क्रा भी विचार करता उचित ओर 
ग्रावश्यक है । इसलिए इन बहत्तर प्रकृतियों का भी राज्य-वर्णान में उल्लेख 
है ।0< इस बारह अ्रथवा बहत्तर प्रकृतियों के मण्डल का विचार करे हुए 
प्रत्येक राजा को अपनी नीति इस प्रकार चलानी चाहिए जिसपर अन्य कोई 
भी राजा चाहे वह मित्र हो अथवा शन्रु हो अथवा मध्यम आदि हो उससे 
अधिक वलशाली न हो सक्रे”१3 झ्थवा उसे पीड़ित न कर सके ओ्रोर 
यह विजिगीपु इतना समर्थ हो जाये कि अन्य राजाओं पर अपना प्रभुल्र स्थापित 
कर सके । कामन्दक ने यह बताया है कि राजा को मण्डल में अपनी नीति 
इस प्रकार सम्बालित करनी चाहिए जिप्से उसका प्रभाव बढ़े तथा जिससे 
मण्डल में उसके प्रति क्षोम न उत्पन्त हो)? १४ और सब प्रसन्‍्त रहें । 

इस मण्डल के अन्दर राजनीति का सद्बालन चार (श्रथवा सात) उपाय तथा 
छः गुणों के माध्यम से होता है । इन उपायों और गुणों का क्रमश: अब हम 
विचार करेंगे । उपायों में साधारणतया चार प्रमुख उपायों ( साम, दाम, दण्ड, 
भेद ) का ही उल्लेख किया जाता है १७५ यद्यपि इनके अतिरिक्त तीन अन्य 
उपाय ( माया, उपेक्षा और इच्धजाल अ्रथवा छुलपूर्णों वध ) भी बताये जाते 
है ।/+5 इन उपायों का अग्निपुराण, शुक्रनीति, कोटिलीय श्रव॑शासतत्र तथा कामन्द- 
कीय नीतिसार में विस्तार से वर्शन है ।११७ क्ामन्दक ने आलसी, विक्रम करने 
की आवश्यकता होने पर भी शान्तिपुर्ण चेष्टा करनेवाले, ज्ञान कम होने के 
कारण त्रस्त, निस्तेज, भयभीत, मूर्ख, की, वाल, घामिक, णो मित्रता करने में 
श्रधिक विश्वास करते हैं श्रौर कल्याणपुर्ण बुद्धि रखते हैं, उनके साथ साम उपाय 
के प्रयोग (समझाकर प्पने पक्ष में करने) का अनुरोध किया है ।११८ जहां तक 
दान का प्रइन हैं, वहाँ कौटिल्य ने११९ भूमि, द्रव्य, कन्या और श्रभय के दान को 
दान कहा है। अश्निपुराण ने दान को शेप्ठ उपाय बताया है क्‍योंकि यह दोनों 
लोक देनेवाला हैं (दान करने से पुण्य भी होता है ओर 'दान” के प्रयोग से लोग 
प्रसन्न भी हो जाते हैं) और कहा है कि ऐसा कोई नहीं जो दान से वश में नहीं 
प्राता । दान के प्रयोग से दूसरे सद्धूटित लोगों में भी फूट डाली जा सकती 
हैं ।१ २० कामन्दक ने यह भी आग्रह किया है कि साम और भेद का प्रयोग दान 
के साथ ही करना चाहिए क्योंकि दान के साथ प्रयोग करने से ही इन दोनों उपायों 
की भी सिद्धि होती है ।१ 5१ ज्ेद के योग्य यह लोग बताये हैं--पू्व॑ सेनापति, 
नीच, समय व्यतीत करने के लिए अपने झाश्षय में झाया हुआ, जिस पर 
ऋठा दोपरोपण किया गया हो, जो लक्ष्मी की इच्छा करता हो, जिसे बुला कर 
फिर उसका सम्मान ने किया गया हो, राजद्रोही, जिसका व्यवत्ताय नष्ट किया 
गया हो, जिससे अ्रधिक कर लिया गया हो, रणप्रिय, साहस के कार्य (वध झ्रादि) 
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करनेवाला, स्वयं को महत्वपूर्ण समभनेबाला, जिसका धर्म अथवा काम नष्ट 
किया गया हो, क्रद्ध, मानी, मपमानित, भयभीत, अपने दोप से च्रस्त, दूसरे का 
सान्‍्त्वना दिया हुआ्ना बैरी, अपने तुल्य व्यक्ति से निरादर किया हुश्ना और अपने 
असमान व्यक्ति के द्वारा अशक्त किया हुआ, अकारण अथवा सकारण बस्दी 
बनाया हुआ, श्रकारण त्रस्त किया गया, सम्मान के योग्य होने पर भी जिसका 
सम्मान न किया गया हो, जिसका द्रव्य भ्रथवा रझ्री हरणा कर ली गयी हो, महा- 
भोग की इच्छा रखनेवाला, क्षीण ( निधन, दुर्बल ) किया गया, वच्धु, द्रव्य से 
झलग किया गया, वहिप्कृत तथा परकीय राजा के यहाँ रहनेवाला बलवान से तो 
भेद का प्रयोग करना ही वुद्धिमानी बताया गया है ।५१* णुक्र ने भेद को सभी 
उपायों में सर्वक्षेष्ठ कहा है ११६४3 चार उपायों में सबसे श्रस्तिम उपाय दण्ड है ॥ 
यह दण्ड दो प्रकार का बताया है-प्रकाश और अश्रप्रकाश । मारना, ग्रामों को 
प्रथवा अन्त आदि को नष्ट करना, आग लगाना प्रकट दण्ड है तथा विष, थझग्मि 
तथा विविध प्रकार के पुरुषों द्वारा वघ करना, सज्वनों को दूपित करना, जल की 
विपपूर्ण करना अप्रकट दण्ड है ।0६४ कामन्दक ने कहा है कि दुष्टों के साथ दण्ड 
का ही प्रयोग होना चाहिए तथा प्रपती शक्ति देख कर दण्ड का प्रयोग करना 
चाहिए। “० खुक्र ने बताया है कि इन चार उपायों में से किसका प्रणेग 
किस व्यक्ति के साथ करना चाहिए । उनका कहना है कि “शत्रु के लिए पहले 
साम का प्रयोग करना श्रेष्ठ है, फिर दाम का, भेद का सदा ही प्रयोग किया णा 
सकता है और दण्ड का प्रयोग तो प्राण-संशय में ही करता चाहिए। प्रवल चत्रु के 
साथ साम, दाम का प्रयोग करना चाहिए, उसमें भेद, दण्ड का प्रयोग स्वयं के लिये ही 
अनिष्टका रक है । अधिक दात्रु के साथ साम, भेद का प्रयोग करना चाहिए, समान 
शत्रु के साथ साम, भेद, दण्ड का प्रयोग करना चाहिए भौर जो हीन हैं उसको 
केवल दण्ड से ही ठीक करे । मित्र और भपनी प्रजा के साथ सदा साम, दाम का 
ही प्रयोग होना चाहिए, भेद, दण्ड का नहीं क्योंकि इससे राज्य का नाश होता 
है। शत्रु की सत्ता के साथ भेद झौर पीढ़न का प्रयोग करना चाहिए ।” ' १६ 

इन चार उपायों का प्रयोग तो सभी व्यक्तियों के भर्थात्‌ शत्र, मिन्र, अपने 
राज्य के दुष्ट तथा प्रराज्य की प्रजा के साथ हो सकता है, परन्तु शत्र्‌ के साथ 
व्यवहार करने के लिए इन चार उपायों के श्रतिरिक्त छः गुणों का भी वर्णन 
किया गया है। यह छः गुण हैं--सन्धि, विग्रह, यान, भ्रासन, संशय और ह्वधी 
भाव |! *४ इन छः गुणों की परिभाषा इस प्रकार दो गयी है कि कुछ शर्तों के 
आ्राधार पर जब मेल हो जाता है तो वह सन्धि है, परस्पर एक-दुसरे के भ्रपकार 
में राजाओं का लग जाना विग्रह है, उपेक्षा कर बैठे रहना आसन है, अमश्युदय 
के लिए झ्राक्रमण करना याम है, स्वयं को दुसरे को प्रपैण कर देना संश्रय 
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प्रथवा आशय है, और किसी एक से सन्धि तथा दूसरे से विग्रह करना हृवीभाव 
है ।* ६८ सन्धि इस प्रकार की जानी चाहिए क्रि छात्र भी मित्र हो जाये, विग्रह 
ऐसा होना चाहिए कि झात्र श्रपने आधीन हो जाये, शत्र का नाश हो जाये ऐसा 
यान होना चाहिए, अपनी रक्षा होती रहे तथा छात्र का नाश होता रहे ऐसा 
प्रासन होना चाहिए, प्राक्षय इस प्रकार का होना चाहिए कि दुर्बल राजा वह 
प्राशय पा कर बलवान हो जाये तया हथीभाव ऐसा होना चाहिए कि अपनी सेना 
को ठीक से योजना सम्भव हो सक्के ।! *$ कोटिल्य ने इन छः गरुणणों की तुलना 
करते हुए बताया है कि सन्धि और विग्रह में सन्धि श्रेष्ठ है क्योंकि धिग्रह में क्षय 
(जन पश्चु का नाश), व्यय (धन तथा अन्य वस्तुओं का नाश), प्रवास तथा अ्रन्य 
कप्ट होते हैं। यान भौर आसन की तुलना में श्रासन श्रेष्ठ है ओर द्वंवी भाव तथा संश्रय 
की तुलना में द्व घीभाव का प्रयोग करना चाहिए क्योंकि ह धीभाव से व्यक्ति स्वयं 
का उपकार करता है और संश्रय लेने पर व्यक्ति दूसरे का उपकार करता है ।! 2९ 
राजा इन उपायों तथा गुणों का प्रयोग जिसके द्वारा करता है, वह दूत है । 
दूत वह है जो अन्य शत्र अथवा मित्र राजाओ्रों के यहाँ जाकर अपने राजा का 
हित साधन करता है । मनु ने दूत के विषय में कहा है कि सन्धि और विग्रह 
दूत के ही आधीन रहते हैं तथा दृत ही लोगों को मिलाता है अथवा मिले हुए 
लोगो को श्रलग करता है तथा दृत वह कार्य करता है जिससे मनुष्यों में संद्ध 
हो जाता है ।3*१ कोटिल्य तथा कामन्दक ने दूत के व्यवहार के भी बहुत-से 
नियम बताये है श्रर्थात्‌ प्रतिष्ठा के साथ यान, वाहन, पुरुष, सम्मान आ्रादि लेकर 
परराज्य में रहना चाहिए। उसे परराज्य में उस राज्य को पघाज्ञा मिलने पर 
ही प्रवेश करना चाहिए। उसे सन्देश को ठीक-ठीक कहना चाहिए चाहे उसमें 
प्राणों की बाधा ही क्यों न हो। दूत को परकीय राजा का आान्तरिक भाव समभने 
का प्रयत्न करना चाहिए ।3 ६ उसे श्रपनी बात स्पष्ट रूप से कहनी चाहिए चाहे 
उससे वह राजा जिसके यहाँ वह दूत हो कर गया है, श्रप्रसन्न ही क्‍यों न हो 
जाये । दृत को परराज्य में अपने बल का अभिमान नहीं करना चाहिए, अनुचित 
वाक्यों को सहन करना चाहिए । र्री-संसग्ग अथवा मद्यपान नहीं करना चाहिए 
अन्यथा मन का आ्रान्तरिक भाव प्रकट होने का भय होता है। उसे श्रकेले ही 
सोना चाहिए । दूत को यदि परकोय राजा श्रपने यहाँ रोकने का प्रयत्न करे 
तो दूत को विचार करना चाहिए कि वह राजा क्‍यों रोक रहा है - कहीं वह 
इस काल में अपनी त्र॒टि (कमी) पूरी करने का प्रयत्त तो नहीं कर रहा है। यदि 
उसे ऐसा लगे तो उसे ठीक से विचार करता चाहिए कि वह वहाँ ठहरे श्रथवा 
ने ठहरे अथवा उसे वहाँ ठहर कर अपने राजा का हित पूर्ण करने का प्रयत्न 
करना चाहिए | दूत को साधारणतया परकीय राजा से पूछ कर ही वह स्थान 
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छोड़ना चाहिए परन्तु यदि उसे यह लगे कि वहू राजा उसे मारने का अ्रथवा 
बन्धन में डालने का प्रयत्न कर रहा है तो उसे वहाँ से बच निकलना चाहिए। 
दूत को श्रपने राज्य के सम्बन्ध में कोई भी ज्ञान न देना चाहिए । अपने राजा 
का कुल, ऐश्वयं, त्याग, उन्नति, सरलता, अक्षुद्रता तथा भद्गता बताने का प्रयत्न 
करना चाहिए तथा दोनों पक्षों का गुण-कीत॑ंन करना चाहिए ।१३33 दूत के कार्य 
के विपय में बताया गया है कि सन्देश भेजना, सन्धि का पालन करवाना, मित्र- 
संग्रह करना, शत्र के व्यक्तियों को फोड़ना, मित्रों में भेद कराना, गृढ़ रीति से 
किसी का वध कराना, दूसरे राजा के बच्घु श्रोर रत्नों का प्रपहरण करना, गुप्तचरों 
द्वारा ज्ञान प्राप्त करना, अपने पक्ष के बच्दी लोगों को छुड़वाना तथा योग 
(विभिन्न प्रयोगों) का आश्रय लेना यह दूत के कार्य हैं। इसके प्रतिरिवत दूत का 
यह भी बाय बताया है कि वह अपनी सेना के लाभ के लिए जल एंवं स्थल 
मार्गों का ज्ञान प्राप्त करे, दूसरे राज्य तथा दुर्ग की सब गुप्त बातें तथा कोष, 
मित्र, ओर सेना के सब छिद्र जाने । वह यह भी जाने कि जहाँ वह गया है 
वहाँ की प्रजा का राजा पर कितना प्रेम है ।3४ दूत के विषय में सबसे अ्रन्तिम 
नियम यह है कि दूत श्रवध्य है ।' 3५ 
राजनीति में जहाँ तक मित्र झोर शत्र का प्रइन है, उसके सम्बन्ध में सबसे 
हली बात यह है कि शत्र अथवा मित्र स्वार्थ के ही आधार पर होते हैं। शुक्र 
ने बहुत स्पष्ट रीति से यह कहा है कि सभी मित्र भी छिपे शत्र ही होते हैं 
ओर कोई वास्तव में मित्र अ्रथवा छात्र नहीं है। १६ इसलिए राजनीति में 
व्यवहार का यह भी एक नियम बताया गया है कि क्रिसी का भी विश्वाप्त नहीं 
करना चाहिए शप्रथवा प्रत्येक से सभी समय सावधान रहना चाहिए ।)३२४ राजा 
को इस बात वा प्रयत्न करना चाहिए कि वह मणडल के राजाग्रों को श्रयता मित्र 
बनाये क्योंकि मित्र बनकर वह मण्डल को इसके हितकारी बनाने का प्रयत्न करते 
हैं तथा बहुत मित्रवाला राजा शत्रओों को शीघ्र पराजित कर सकता है। इसीलिए 
क्रोध से अथवा मित्रों के साथ उनकी श्रेष्ठता के अ्रनुसार व्यवहार न करने से 
ग्रथवा मिथ्या अभियोग लगाकर अथवा उनसे शअ्ननुचित वचन कह कर अथवा 
उनके दोषों का उल्लेख कर मित्रों को नष्ट नहीं करना चाहिए। मित्र के गुण- 
दोष की स्वयं परीक्षा करनी चाहिए, मित्र में दोप हों तो उसे त्याग देना चाहिए 
तथा श्रपकार करने वाले ्ौर शञत्र का पक्षपात करने वाले मित्र को नष्ठ कर 
देना चाहिए | यदि शत्र भी हित करे तो उसे मित्र बना लेता चा हिए ।१ ३८ 
दशान्तिपव में यह भी श्राग्रह किया गया है कि मित्र की रक्षा में कभी प्रमाद 
नहीं करना चाहिए, इतना ही नहीं उत्तम मित्र की सब प्रकार से वृद्धि करनी 
चाहिए और उस पर पिता के सपम्रान विदवास करना चाहिए |) 3९ 
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शत्र से व्यवहार करने में दो भिन्न-भिन्न रूपों में विचार करना पड़ता है-- 
एक तो उस बात्र से व्यवहार जो बलवान्‌ है भ्रतः जो इसे जीतने की इच्छा 
रखता है तथा दूसरे उस छात्र से व्यवहार जिसे स्वयं जीतना हो । कौटिल्य ने 
इन दोनों का पृथक-पृथक्‌ वर्णन आाबलीयसम्‌” (वारहवाँ श्रधिकरण) तथा 
दुर्गंलम्भोपाय (तेरहवाँ अ्रधिकरण) नाम के दो अधिकरणों में क्रिया है। संक्षेप 
में इस व्यवहार को इस ढड़ः से कहा गया है कि जो राजा व्यसनों में फंसा है 
बह 'यातव्य' है और उसको नष्ट कर देना चाहिए, जो राजा निराधित है भ्रथवा 
जिसका आश्रय दुर्वल है उसका उच्छेदन करना चाहिए, और जो राजा इस प्रद्नार का 
नहीं है उसका क्षण और पीड़न करना चाहिए । कप का अर्थ है राजा के कोप 
तथा सेना का नष्ट करना तथा पीड़न का अर्थ है अ्न्न-जल के कष्ट पहुँचाना ।) ४० 
बलवान के साथ व्यवहार करने में यह नियम बताया गया है कि राजा को श्रपने 
से बलवान को न तो छेड़ना चाहिए, न उससे युद्ध करना चाहिए अपितु उसके 
साथ सन्वि कर लेनी चाहिए । जो बलवान के सामने भुककर फिर समय पर 
पराक्रम करते हैं, उनकी सम्पत्ति स्थिर रहती है ।*४१ कोटिल्य ने बलवानों के 
तीन प्रकार बताये हैं, धमंविजयी, लोभविजयी तथा शसुरविजपी | इनमें से 
धमंविजयी तो श्राधीनता मानने पर ही सन्तुष्ट हो जाता है और उसकी झाधीनता 
स्वीकार कर लेने पर दूसरे राजा भी उसके भय से आक्रमण नहीं कर पाते इसलिए 
उससे अवश्य सन्धि ऋर लेनी चाहिए । दूसरा लोभविजयी होता है जो भूमि-घन 
लेकर सन्तुप्ट हो जाता है भतः उसके साथ भी सन्धि कर लेना उचित है। 
तीसरा असुरविजयी तो पुत्र, त्ली, प्राण तक भी हरण करने का प्रयत्त करता 
है। उसे भी भूमि, धन देकर ज्ान्त करना चाहिए परन्तु फिर उसे नष्ट करने 
का प्रयत्त करना चाहिए ।४९ बलवान राजाश्नों के श्रतिरिक्त अन्य राजाग्रों का 
जहाँ तक प्रइन है, वहां समान राजा के साथ भी सन्धि कर लेनी चाहिए क्योंकि 
(इनसे युद्ध में) विजय अ्रनिश्चित रहती है और उसमें दोनों के नाश की 
सम्मावना रहती है परन्तु हीन राजा के साथ सन्धि नहीं करनी चाहिए क्योकि 
हैं अवसर पा कर स्वयं हो आक्रमण का प्रयत्व करेगा ।* ४3 

राजनीति के ऊपरोक्त नियमों का वर्णांन करने के साथ-साथ इस वात का 
भी राजनीति में श्राग्रह किया गया है कि राजा को सब उपायों का टीक से 
प्रयोग कर उत्थान का भ्रयत्त करना चाहिए। कामन्दक ने पड़गुणों का तथा 
मण्डल का बरत करने के पदचात्‌ राजा से उद्योग करने का पश्राग्रह करते हुए 
कहा है क्रि!४४ “उपाय से तो मत्त हाथियों के भी मस्तक पर पैर रखा जा 
सकता है (उनके ऊपर सवारी की जा सकती है) । वुद्धिमात को कोई भी वस्तु 
असाध्य नहीं है” घुक्रवोति में भी पडगुणों का वन करने के पश्चात्‌ 
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कहा है कि) * “अभ्रच्छे उपाय से, अच्छी योजना (मन्त्र) से तथा उद्यम से 
साधारण व्यक्तियों के भी कार्य सिद्ध होते हैं फिर राजाप्रों के कार्य क्यों नहीं हो 
सकते ? उद्योग से ही कार्य सिद्ध होते हैं, केवल इच्छा-मात्र से नहीं। सोते हुए 
सिंह के मुख में हाथी नहीं गिरते हैं ।'” मतुस्मृति में भी सम्पूर्ण राजनीति का 
बखुंत करने के पढ्चातु कहा $ कि “उपाय करनेवाला राजा सभी उपायों का 
ठीक से प्रयोग कर अपनी प्रथ॑-सिद्धि का प्रयत्न करे” तथा यह्द भी कहा है 
कि राजा को देव के आश्रित न हो कर फल और लाभ प्राप्त करने का प्रयत्न 
करना चाहिए ।१४६ कौहिल्य का कहना है कि जो राजा एक-दूसरे का 
(मण्डल का) ध्यान रख कर छः गुणों का प्रयोग करता है वह बुद्धि की जञ्जीर 
से बंधे राजाओं से अपने इप्ट को प्राप्त करता है। "४७ याज्ञवल्वय ने भी सम्पूर्ण 
राजनीति, चार उपाय, तथा छ. गुणों का वर्णुन कर देश की तुलना में 
पुर्धाथ का महत्त्व बताया है ।! *< इसके भ्रतिरिक्त आठवें अ्रष्याय में यह बताया 
ही गया है १४९ कि राजा के लिए भारतीय धर्मंशारत्रों भोर अर्थशारत्रों में विजय 
का महत्त्व बताया गया है तथा जहाँ परराज्य-सम्बन्धी कार्यों का उल्लेख है वहां 
अभावात्मक रूप में परकीय प्राक्रमण से सुरक्षा का ही फकैवल विचार न कर 
स्पष्ट रीति से विजय का उल्लेख किया गया है। पीछे मण्डल के वर्णन से 
यह भी स्पष्ट है कि 'विजिगीषु' को ही केन्द्र. बता कर सम्पूर्ण मण्डल की 
योजना को गयी है | कामन्दर ने तो उद्योग द्वारा राजा के विजय के इस लक्ष्य 
को शोर भी स्पष्ट किया है--“ उत्थान (उलति के प्रयत्न) के द्वारा राजा अपनी 
वृद्धि करे जेसे इंघन डालने से अग्नि की वृद्धि की जाती है। दुर्वल व्यक्ति भी 
नित्य प्रदत्त करने से लक्ष्मी प्राप्त करता है । लक्ष्मी को दुष्ट स्त्री के समान 
भ्पने वीय॑ से भोगने के लिए व्यक्ति सदेव व्यवसाय करने की इच्छा करे, नपुंसक 
के समान श्राचरण न करे । जो सदा उत्साही है तथा सिह की वृत्ति धारण किये 
रहता है वह लक्ष्मी को दुविनीत स्त्री के समान बाल पकड़ कर वश में कर लेता 
है। किरीट शौर मणियों से सुशोभित शिसस्त्राणवाले उद्धत शत्रुओं के मस्तकों 
पर चरण रखे बिना व्यक्ति कल्याण प्राप्त नहीं करता । चित्तहूपी विश्ञाल हाथी 
को प्रयत्न से श्रेरित कर वैरी-हपी वृक्षों की जड़ को उखाड़े बिता सुख कहाँ मिल 
सकता है ? जो ऊँचे-ऊँचे की इच्छा करता है वह महान्‌ पद प्राप्त कर लेता है 
परन्तु जो गिरने की बड्ूग करता है (प्रयत्त नहीं करता) वह नीचें-नीचे गिरता 
है।”१)5? इन सभी बातों से स्पष्ट है कि भारतीय राजनैतिक विचार में 
राजा के सामने स्पष्ठ रीति से विजय प्राप्त करने का आदशश रखा गया था। 
विजय का यह आग्रह इसीलिए किया गया था कि जिससे समर्थ राजा सम्पूर्ण देश 
को एकछत्र साम्राज्य के आधीन ला कर सम्पूर्ण देश सें श्रपनी सत्ता प्रस्थापित 


२६२ समाज ग्रौर राज्य : भारतीय विचार 


कर सके झऔौर चक्रवर्तित्व तथा सावंभोमत्व प्राप्त कर सके। भारतीय विचार में 
दोये दिखाना, विजय प्राप्त करना, सब लोगों को अपने वश्ञ में करना निन्‍्दनीय 
आदर्श नहीं माने गये थे, अपितु यह क्षत्रियों के लिए आवध्यक ही नहीं, महान 
अनुकरणीय ग्रादर्श थे । यद माना गया था कि यह तो श्रसम्भव है कि राज्यों 
में स्वार्थ ओर महत््वाकांक्षा के ऊपर भ्राधारित पा रस्परिक सद्भूप नष्ट द्वी सके, 
तब इन सद्धूपों का व्यक्ति श्रौर समाज के लाभ की दृष्टि से क्यों न त्रयोग किया 
जाये, श्रत: ऐसी स्थि|त में पराजित न हो कर, अथवा दब कर तथा दूसरे के 
वश में न हो कर विजय प्राप्त करना ही श्रेष्ठ आ्रादर्श के रूप में उचित समभा 
गया था, विश्येप रू से इसलिए कि इससे व्यक्ति के पौरुष ओर पु&पषार्थ का 
जागरण होता है श्रौर देश क्रो एकछत्र शज्य में लाने में सहायता प्राप्त होती है । 
इस प्रकार विजय प्राप्त कर चक्रवर्तित्व का आदर्श भारतीय राज्य-व्यवस्था में 
सभी राजाओं के सामने रखा गया था । 

यह चक्रत्रतित्व का अथवा सावंभौमत्व का आदर सभी ग्रन्थों में मिलता है । 
प्रयवंवेद में इन्द्र के विषय में कहा है कि इन्द्र राजाओ्रों में श्रधिराज के. रूप 
में घोभायमान हो ।!*) तैत्तिरीय संहिता में राजसूययज्ञ के वरणुन में श्राधिपत्य 
का उल्लेख है, तया ऐतरेय ब्राह्मण में कहा है कि णो राजा सभी राजाओओरों 
से श्रेष्ठ होना चाहता है तथा समुद्रपय॑न्त पृथ्वी तक सावभौम ओर एकराद 
होना चाहता है वह अपना ऐन्द्र महाभिषेक्र कराये ।१७६ कौटिल्य ने 
सम्पूर्ण देश को जीतनेवाले चक्रवर्ती का उल्लेख किया है, शान्तिपव में 
भी पृथ्वी के ऊपर एकछत्र राज्य होने का उल्लेख है तथा मत्स्यपुराण 
में सारे भारतवर्ष को जीतनेवाले को सम्राट कहा है।“३ शुक्रनीति में 
राजाप्रों की विभिन्न श्रेणियाँ बतायी गयी हैं ।!/* ४ जो राज्ा एक लाख से 
तोन लाख तक्र प्रति वर्ष श्राय प्राप्त करता है वह राजा सामन्ता है, तीन 
लाख से दस लाख तक झायवाला राजा “'माण्डलिक” है, दस से बीस लाख तक 
प्रायवाला राजा महाराजा! है, पचास लाख से एक करोड़ तक आयवाला 
राजा स्वराट' है, और दस करोड़ तक आायवाला सम्राट' है, दस करोड़ से 
पचास करोड़ आय का राजा विराद”ः हैओऔर उससे झांगे सप्तद्वीपा पृथ्वी 
जिसके वश् में रहती है वह सावंभौम” है। इससे यह स्पष्ट है कि भारतीय 
राज्य-व्यवस्था में यह आग्रह था कि प्रत्येक राजा इस बात का प्रयत्न करे कि 
वह श्रन्य सभी राजाओ्रों को अपने वश में ला कर अपनी सत्ता सम्पूर्ण देश पर 
प्रस्थापित कर सके । भारतीय राज्य-व्यवस्था में पर-राज्यों के सम्बन्धों का 
जितना भी वर्णन है--जिसमें मण्डल की व्यवस्था, चार उपाय श्रौर पड़गरंणों 
का प्रयोग, द्ात्रु, मित्र तथा उदासीन राजाग्रों से व्यवहार, युद्ध को सम्पूरों 
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योजना तथा राजनीति के छलछद्यपूर्णां उपायों का प्रयोग सम्मिलित है--उस 
सबके पीछे यही भावना है कि राजागण सम्पूर्ण राजनीति का इस प्रकार 
सज्चालन करें जिससे कि वह देश में अपनी सावंसोम सत्ता प्रस्थापित कर 
सके । मण्डल” और “चक्र” यह पर्यायवाचरी शब्द हैं और मण्डल” के माध्यम 
से विजिगीपु का अपनी सत्ता में वृद्धि करमे का अर्थ है उसके द्वारा चक्रवर्तित्व 
प्राप्त करने का प्रयत्त । विजय प्राप्त कर चक्रवतित्व प्राप्त करना, यह भारतीय 
राजनेतिक जीवन का सबसे बड़ा आादशं है झ्ोर अश्वमेध-यज्ञ तथा राजसूय-यज्ञ 
इसी आदश की पूति के चिह्न हैं । 
विजय प्राप्त करने के लिए कूटनीतिक साधनों का प्रयोग भो आवश्यक है। 
राज्य-व्यवस्था का वर्णन करनेवाले लगभग प्रत्येक ग्रन्थ में ही इनका उल्लेख 
है। मनुस्मृति में ऐसे साधनों का सन्दर्भ-मात्र दे कर कहा है कि नीतिज्ञ 
राजा ऐसे सब्र उपाय करे जिससे शछात्रु, मित्र श्र उदासीन श्रधिक बलवान न 
हो सके ।” ब्नन्त में मनु ने कहा है कि यह राजनीति का वणन संक्षेप में किया 
गया है ।१०७ ऊपर बताये गये चार उपायों तथा छः गुणों के प्रयोग के 
प्रतिरिक्त कौटिलीय पर्थग्रास्त्र का सम्पूर्ण तेरहवाँ अधिक्रण तथा शास्तिपर्व 
का १४० वाँ अध्याय (ग्रौर अन्य कुछ स्थान भी) ऐसे कूटनीतिक साधनों के 
प्रयोग से भरे हुए हैं। यद्यपि :मित्रों से!०३ तथा अन्य उद्ासीन, मध्यम 
राजाग्रों से भी सावधान रह कर व्यवहार करने का तथा उन्हें झयने पक्ष में 
बनाये रखने के लिए सब उपाय करने का१ “४ श्राग्रह है परन्तु इस कूटनीतिक 
साधनों का प्रयोग सबसे अधिक .शत्रु के साथ व्यवहार करने में बताया गया 
है। परन्तु छात्र राज़ाओं से व्यवहार के विषय में भारतीय विचारकों 
की यह धारणा थी कि राजाओं के परस्पर सद्धूर्ष में, चाहे वह सद्धुपं 
खुला हो चाहे प्रच्छचन्च, उनके द्वारा स्वंसाधारण रीति से इस प्रकार के 
उपाय का प्रयोग होता ही है । उन्हें किसो प्रकार के सिद्धान्तों का उपदेश दे कर 
उनसे वजित करना कठिन ही नहीं असम्भव है । श्रतः राजाग्रों से यह श्राग्रह 
करने का, कि वह शत्रु से भी सदाचरणपुरी व्यवहार करें, यह अ्रथे होगा कि 
इन नियमों के द्वारा केवल उन्हीं राजाग्रों को बाँधा जाये जो आग्रहपुवंक धम के 
अनुसार चलते हैं। क्योंकि अ्रधमंशील राजा तो मर्यादा मानते ही नहीं, इसलिए उनको 
तो इससे नियन्त्रित करना सम्भव ही नहीं जबकि सबसे अधिक नियन्त्रित करने 
की आवश्यकता उन्हीं के सम्बन्ध में है । भ्रत:ः इन नियन्त्रणों से धमंशील राजागण 
ही एक हानिकारक स्थिति में आ जायेंगे । ऐसी दशा में उचित यही है कि 
धामिक राजाओं पर भी अधर्मशील राजाओं के साथ सद्धूप में किसी प्रकार का 
नियन्त्रण न लगाया जाये । इतना ही नहीं, वह भी इन उपायों का इस प्रकार 
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प्रयोग करें जिससे वह अधर्भी राजाप्नरों को नियन्त्रण में ला सके। इस प्रकार 
व्यावहारिक हष्टि से भारतीय विचारकों ने समझा कि राज्यकर्ताग्रों पर 
पारस्परिक राजनीति में मर्यादाएँ लगाने का कोई लाभ नहीं, वह हानिकारक 
भी हो सकता है। आज भी यह वात स्पष्ट दिखायी देती है जबकि भाँति- 
भाँति के भ्रन्ताराष्ट्रिय कानून तथा अन्ताराष्ट्रिय संस्थाएँ होने के पश्चात्‌ भी 
राज्यकर्तागण पारस्परिक व्यवहार में कूटनीति का प्रयोग करने से नहीं चूकते । 
इसके ग्रतिरिक्त भारतीय विचारकों ने राजाओं के समक्ष चक्रवर्तित्व का आदर 
उपस्थित किया था तथा शन्र्‌ विजय का बार-बार आग्रह किया था। इसके 
लिए उत्होंने राजाग्रों को यह भी निर्दिष्ट किया था कि यह विजय किस प्रकार 
की जाये ओर इसके लिए उन्होंने राजनीति के सभी उपायों का उल्लेख किया 
था। भ्रन्त में, भारतीय विचारकों ने पभ्रघधिकारभेद की जो धारणा रखी थी 
उसके अनुसार उन्होंने राजागप्रों के लिए उनकी स्थिति श्रौर आवश्यकता देख 
कर उनके अपने कर्तव्य ओर प्रतिबन्ध निर्धारित किये थे और इसी दृष्टि से 
उन्होंने राजाप्रों के लिए भी पारस्परिक राजनीति में इन सब साधनों का प्रयोग 
करने की छूट दी थी । परन्तु इसी अधिकारमभेद के सिद्धान्त के अनुसार उन्होंने 
दोप समाज को इस कूटनीति के प्रयोग से दुर रखा था तथा समाज में इसका 
दूपण न फैले इसका पूरा च्यान रखा था ।0०९ इसके अतिरिक्त उन्होंने इस 
वात का भी प्राग्रह किया था कि राजागण इस कूटनीति का प्रयोग प्रजा के 
साथ न करें, प्रजा के साथ तो धर्मपूर्ण व्यवह्दार ही करें।४९ तथा इराका 
प्रयोग झत्र्‌ के ही लिए सीमित रखें । इन अनैतिक प्रतीत होनेवाले साधनों के 
प्रयोग के विपय में घान्तिपवं में स्पष्टीकरण किया गया है। जब भीष्म ने शत्रग्रों 
के साथ राजाओं के कूटनीतिक व्यवहार का वर्णान किया है व्हां उसके परचात्‌ 
युधिष्ठिर की शद्धा के उत्तर में भीष्म कहते हे"६० कि केवल श्रुति से ही 
सव॒ धर्म नहीं जाना जाता है परन्तु सज्जन लोग बुद्धि से भी विचार कर 
घर्मांचण करते हैं। यही विजयाकांश्ञो राजा को भी करना चाहिए। धर्म 
की एक ही झाखा नहीं है इसलिए मन में कभी संशय नहीं उत्पन्न होने देना 
चाहिए। धमं बतानेवाले शास्त्रों का अर्थ यदि क्रोध, मोह भ्रादि के वश्ष में 
हो कर (स्वा्थ-भावना से न किया, यदि इन्हें सदबुद्धिपुवंक भौर ज्ञान के आधार 
पर समझा तो कोई भी झ्राचरण ठीक है। राजा की सृध्टि ही दूसरों के हिंत 
के लिए हुई है अतः उसे भीपण काय॑ करने हो पड़ते हैं क्योंकि अवध्य का बंध 
करने में दोप है परन्तु वधष्य का वध न करने में भी दोप होता है । 

परन्तु विजयी राजा का यह कर्तव्य नहीं माना गया था कि जिस राज्य पर 
वह विजय प्राप्त करे उस राज्य के राज-परिवार को नष्ट कर उस राज्य 
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को अपने राज्य में सम्मिलित कर ले ( 2776हड०07 )॥। एकछंत्र 
राज्य स्थापित करने का यह झ्र्थ नहीं था। उसका केवल इतना ही श्रथ॑ 
था कि राजा अन्य राजाओं को केवल अपनी सत्ता स्वीकार करनेवाला तथा 
कर देनेवाला बना ले। इसलिए इस बात का आग्रह किया गया है कि यदि जीते 
हुए राज्य का राजकुल हीन न हो तो उस पर राजा पूव॑-राज्य के ही कुल के 
किसी व्यक्ति को नियुक्त कर दे ।१5" रामायण में सुग्रीव को बालि की सृत्यु 
के पश्चातू, तथा रावण की मृत्यु के पश्चात्‌ विभीषण को राज्य देना इसके 
उदाहरण हैं तथा महाभारत में भी पाण्डवों की दो बार हिग्त्रित्रय के वणंन में 
यही बताया गया है कि पाण्डवों ने विजित राजाग्ं को अपना कर-दाता बनाया, 
उनके राज्य अपने राज्य में नहीं मिलाये | इसके अतिरिक्त जीते हुए राज्य में 
किस प्रकार व्यवहार किया जाये इसके भी नियम बताये गये हैं। सबसे प्रथम 
तो इस बात का आग्रह है कि विजित देश में वहीं के आराचार श्रादि का पालन 
कराना चाहिए ।7६* यह भी कहा गया है कि उस राज्य का पालन इसी 
प्रकार करना चाहिए जैसे अपने राज्य का, वहाँ के प्रमुख पुरुषों का सत्कार 
करना चाहिए, वहाँ के धर्म को नष्ट न करना चाहिए तथा उसे मान्यता देती 
चाहिए। उस राज्य के व्यक्तियों की अश्रवमानना नहीं करनी चाहिए और 
उनका हित करना चाहिए ।१5४ इस सभी नियमों का अर्थ यह है कि विजयी 
राजा को विजित प्रदेश में राजनैतिक, धामिक, सांस्कृतिक अथवा आथिक 
साम्राज्यवाद की स्थापना का प्रयत्त न करना चाहिए क्योंकि ऐसा करने पर 
वहाँ के लोगों के मन में विद्रोह जागृत होता है, धामिक, सांस्कृतिक तथा 
ग्राधिक सद्भूषं का प्रारम्भ होता है तथा मानसिक्र विद्वेष भी उत्तन्न होता है। 
यदि इस प्रकार का सद्भूषं॑ तथा विद्रोह प्रजा में जानृूव हो जाता है और वह 
राज्यकर्ताग्रों तक ही सीमित न रह कर सम्पूर्ण समाज को प्राक्रान्त कर लेता 
है तो विभिन्न राज्यों के लोगों के जीवनों के पारस्परिक विद्वे ष, घृणा तथा 
ग्रवमानना की भावना से दृषित होने के कारण उससे ऐसी स्थिति उत्पन्न हो जाती 
है जो सभी राज्यों के लिए, सम्पूर्ण समाज शोर देद्य के व्यक्तियों और वहाँ की 
एकता के लिए धातक होती है। भारतीय समाज-व्यवस्थापकों ने सद्धूष॑ का क्षेत्र 
केवल राजनीति तक सीमित रखा था और राजनीति में भी उसे इसीलिए 
स्थान दिया था क्‍योंकि वह अनिवायं था--यद्यपि वहाँ भी सद्भूपं केवल एक थोड़े 
से वर्ग (राज्यकर्ताओं) तक सीमित किया था श्रोर उसमें भी यह आग्रह था कि 
यह सट्डूष॑ झ्न्तिम अवस्था में ही हो । उन्होंने जितना सद्भूष स्वीकार किया था 
उसके पअ्न्दर भी उपयोगिता तथा श्रेष्ठ भावना भर कर उसके उदात्तीकरण का 
प्रयलल किया गया था परन्तु भारतीय विचारकों को यह बिलकुल मान्य न था 
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कि राजनीति का यह सद्भूर्ष सांस्कृतिक, धामिक, आथिक अथवा मानसिक 
क्षेत्रों में पहुँच कर सम्पूर्ण जन-जीवन को विपावत कर दे। इसी कारण उस 
राजनैतिक सद्भप को मान्यता दे कर भी सम्पूर्ण समाज के अन्दर एकात्मकता 
निर्माण करने के लिए उन्होंने श्रन्य क्षेत्रों में सद्भ॒प॑ रोक दिया था तथा इसी के 
कारण वे सम्पुण देश में एकात्मकता निर्माण करने में समर्थ हो सके थे । 

अगर के सम्पूर्ण विवेबन से एक बात श्रोर भी स्पष्ट होती है भौर वह 
बहू है कि भारतीय राज्य-व्यवस्था में बहुतसे छोटे-बड़े राज्यों का 
श्रस्तित्व स्वीकार किया गया था। यह अस्तित्व स्वीकार ही नहीं किया गया था 
अपितु जब यह कहा गया था कि राजा विजित राज्य के राजा को ही उसके 
सनिहासन पर बैठा दे तो इसका श्रर्थ था कि इन राज्यों के पअ्रस्तित्व को नष्ट 
करने का कोई प्रयत्त नहीं था। इसके अतिरिक्त जब देश में राजाश्रों की 
विभिन्‍न श्रेणियाँ मानी थीं और जब देश में चक्रवतित्व की स्थापना का आग्रह 
किया था तव उसमें भी भारतीय विचारकों ने प्रच्छन्त रूप से यह स्वीकार 
क्रिया था कि देण के अन्दर छोटे-बड़े राज्य अश्रवश्य होंगे। ऊपर के सम्पूर्ण 
विवेचन से भी यही सिद्ध होता है। इन छोटे-छोटे राज्यों का अस्तित्व इसलिए 
माना गया था कि इतने बड़े देश के प्रशासन में छोटी-छोटी इकाइयों के रूप 
में राज्य रहने पर शासन में सुव्यवस्था तथा दक्षता रहना सम्भव है। इसके 
पीछे यह भी भाव था कि जो भी राजा सर्वेक्षष्ठ होगा वह स्वयं श्रपने बुद्धि, 
पराक्रम, योग्यता तथा योजकता से सम्पूर्ण देश श्रथवा देश के अधिक-से अधिक 
भाग पर अपनी सत्ता प्रस्थापित कर लेगा ओर स्वयं ही देश में राजनैतिक एकता 
भी प्रस्थापित कर सकेगा। यह प्रावश्यक नहीं था कि एक ही राजपरिवार में 
सदैव सर्वश्रेष्ठ व्यक्ति उत्पन्‍्त हों, इसलिए इस व्यवस्था के आ्राधीन सम्पूर्ण देश के 
अन्दर सदेव ऐसे ही राजाओं की प्रभुभतता होगी जो अ्रपने समय के सबसे योग्य 
शासक होंगे । देश में विभिन्न राज्य रहने से यह भी सम्भव था कि देश के 
विभिन्‍न भागों की अपनी -प्रपती विविधताओं और विशेषताओं का विकास और 
भी भावतात्मक हो सके। परन्तु यह स्थिति उस समय मान्य की गयी 
थी जब कि सम्पूर्ण देश सांस्कृतिक एकता की भावना के श्राधार पर 
एकात्मकता का अनुभव करता हो अन्यथा यह राजनेतिक विच्छिलता 
देश के लिए बहुत हानिकारक होगी । इसलिए सांस्कृतिक एकता स्थापित कर 
उसकी पृष्ठभूमि में विभिन्‍न राज्यों की सत्ता स्वीकार की गयी थी । 
सासक्ृतिक एकता रहते हुए देश के ग्रन्दर विभिन्‍न राज्य रहने का एक लाभ यह 
नी था कि परकीय आक्रमणकारियों के आने पर अथवा उनका झासन 
प्रस्यापित रहने पर देश के प्रन्दर कोई-न-कोई शासक उनका प्रतिकार करने के 
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लिए अवश्य रहा अर्थात्‌ उनका विरोध करने के लिए कोई-न-कोई राज्यसत्ता 
अवश्य रही । इस प्रकार यद्यपि भारतीय समाज-व्यवस्थापकों ते विविध राज्यों 
को मान्य किया था परन्तु इसके कारण उन्होंने देश की एकात्मता में बाधा न 
आने दी थी । उस एकता के लिए उन्होंने श्रन्प मार्ग खोज निकाले थे जिनके 
हारा उन्होंने देश को एकसूत्रता में बाँधा था। इस प्रकार उन्होंने यह 
विच्छिन्तता राजनैतिक क्षेत्र तक ही सीमित कर रखी थी श्र उसमें भी एकता 
लाने के लिए सार्वभोम-सत्ता की स्थापना का सभी राजाओ्ों से भाग्रह 
किया था । 

प्रत: भारतीय समाज-रचयिताश्रों ने श्रपनी निर्मित की हुई समाज-रचना 
के साथ मिली हुईं, सुव्यवस्थित ओर सुयोजित राज्य-व्यवस्था भी तैयार की 
थी ताकि इस राज्य-व्यवस्या से रक्षित और वधित यह समाज-रचना 
व्यक्त और समाज, दोनों की आध्यात्मिक ओर भौतिक उन्नति करने में 
समर्थ हो सके तथा संसार के समक्ष एक सुगठित आदर्श जीवन का चित्र प्रस्तुत 
कर सके | 
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हमने यहां तक भारतीय समाज-जीवन तथा राज्य-व्यवस्था से सम्बन्बित 
भारतीय विचारों का निहूपण किया हैं ओर उनकी पृष्ठ-भूमि का भी वर्णन 
किया है । अश्रव इसका उपसंहार करते समय कुछ प्रश्नों का उत्तर देना आवश्यक 
होगा । प्रशत हैं, क्‍या यह समाज-व्यवस्था | जिसके शअ्रन्दर राज्य-व्यवस्था 
भी सम्मिलित है) परिपृर्णों थी, अर्थात्‌ वया उसमें कोई त्रूटि नहों थी 2? क्या 
जिस प्रकार मनुप्य की ग्राध्यात्यिक अथवा चारित्रिक उन्नति का चितन्न इस 
व्यवस्था में प्रस्तुत किया गया है, वसा अन्य किसी व्यवस्था में सम्भव नहीं था 
प्रति क्‍या श्रन्य व्यवस्याप्रों में मनुष्य उस प्रकार की उन्नति नहीं कर सकता 
और नहीं करता ? क्‍या यह व्यवस्था व्यावहारिक थी अ्बवा केवल उसमें 
कोरे ककंश का ही वर्णन है ? और अन्त में, यदि यह व्यवस्था व्यावहारिक थी 
भी तो, क्या इसे कमी व्यवहार में लाया गया था ? हम इन प्रश्वों पर एक-एक 
कर विचार करेगे | भारतीय विचारकों ने अपने मत के अनुसार यह एक सर्वाज् 
परिपुर्ण व्यवस्था निर्माण की थी ओर उन्होंने जोवबन के सभी अज्धों का 
समच्वयात्मक निर्माण किया था, जिसमें मनुष्य ऐहिक जीवन के सभी सुखों का 
उपभोग करता हुम्ना, उनसे सन्तुष्ट हो, परमात्मा-प्राश्ति के लक्ष्य की प्रोर एक जन्म 
में ग्रथवा विविध जन्मों में बढ़ सके | इस दृष्टि से यह भारतीय समाज-व्यवस्था 
(जिसकी रक्षा के निमित्त राज्य-व्यवस्था भी उसी का एक भज्ज थी) परिपुरं 
थी। भारतीय समाज-व्यवस्था इस हृष्टि से भी परिपूर्ण थी कि मनुष्य को 
विविध लेशियों का विचार किया गया था, प्रत्येक की सबलताओं और दुबंलताशों 
पर व्याव दिया गया था, तथा तदनुस्रार उनके जीवन की योजना निर्मित 
की गयी थी । इस प्रकार चाहे सत्ता-सम्पन्त राजा हो, चाहे शारीरिक दृष्टि से 
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दुबंल स्त्री हो चाहे जोवन की सभो कामनाओ्रों का मर्यादित उपभोग करने में 
असमर्थ स्वंसाधारण निम्त श्रेणी का व्यक्ति हो, सभी की दुबंलताओं को ध्यान में 
रख कर उनके लिए तदनुकूल व्यवस्था कर, समाज के सभी श्रज्ों को व्यवस्था 
का एक सम्पूर्ण चित्र प्रस्तुत किया था। अतः यद्यपि प्रत्येक को क्रमण: उन्नति के 
सर्वोच्च शिख्वर तक--पूर्णा भ्रात्मज्ञान की उपलिव्ध तक--पहुँचाने का विचार था 
परन्तु यह नहीं था भारतीय दिचारकों के सामने समाज-व्यवस्था की परिपुरणंता का 
ग्रथ था कि प्रत्येक व्यक्ति के समक्ष ही, चाहे उसकी कैसी ही पात्रता शौर योग्यता 
हो, सर्वोच्च श्रादर्श की ही बात की जाये, उसके समक्ष केवल वही एक लक्ष्य रखा 
जाये श्र उसके लिए उसके असमर्थ होने पर भी, उस्ते वैसा ही आदशंपुरां 
जीवन को मानने को बाघ्य किया जाये । समाज-व्यवस्था की परिपुणंता का 
यह अर्थ लगाने पर ऐसा नि:सक्कोच रूप से कहा जा सकता है कि भारतीय समाज- 
व्यवस्था में ऐसी एकतानता अथवा परिपूर्णंता न थी और न इसे भारतीय 
विचारकों ने सम्भव अ्रथवा उपयुक्त ही माना था। उनके अनुसार तो समाज- 
व्यवस्था की परिपुणंता का अर्थ था समाज के प्रत्येक श्रेणी के व्यक्ति को उसकी 
योग्यतानुसार व्यवस्था करना और इस प्रकार समाज का एक समन्वयात्मक 
चित्र प्रस्तुत करना, और, उन्होंने वेसा किया था। इसी प्रकार भारतीय 
मनीषियों ते समाज-व्यवस्था का एक परिपूर्ण ढाँचा तो भ्रवश्य प्रस्तुत किया था 
और उस ढाँचे को यदि ठीक से चलाया जाये तो उसमें नर को नारायण बनाने 
की भी पात्रता थी, परन्तु उस व्यवस्था की पात्रता स्वयमेव एक सीमा तंके 
ही थी | वह सीमा यह थी कि इस व्यवस्था की पूरणंता इसको सद्लालन करने- 
वाले वर्ग पर निर्भर करती थी। यह शभ्राशा करना भूल होगी कि इस व्यवस्था 
को लागू कर देने-मात्र से यह मनुष्य को परिपूर्ण बना देने में समर्थ थी । इसका 
तो इतना ही कार्य था कि यदि इसका श्द्धापुवंक पालन किया जाये तो यह 
भारतीय विचारकों के झनुसार अन्य किसी भो व्यवस्था की तुलना में मनुष्य- 
जीवन में और समाज-जीवन में सबसे अधिक सुख निर्माण करनेवाली थी तथा 
अन्य किसी भी व्यवस्था की तुलना में मनुष्य को सबसे अल्प श्रवधि में उसकी 
परिपृरणंता तक पहुँचानेवाली थी । इस व्यवस्था की परिपूणंता इसमें भी थी 
कि मनुष्य के अ्रन्तिम श्रेष्ठ लक्ष्य का प्रतिपादन कर उसे प्राप्त करने का 
जो झाग्रह किया गया है वह भ्रन्यत्र क्वचित ही देखने को मिलता है और उस 
लक्ष्य को श्राधार बना कर उसके श्रनुसार रेखागणित के सिद्धान्तों - के समान 
जीवन के विभिन्न भ्रज्ों के सिद्धान्त क्रमशः निष्पन्त किये गये थे, जो एक दुलंभ- 
सी बात है। भारतीय समाज-व्यवस्था की परिपुराँता इसी में थी, अन्यथा यह 
व्यवस्था भी बहुत-कुंछ इसमें प्राण फुँकनेवाले तथा इस व्यवस्था “के श्रन्तगंत 
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रहनेवाले मनुष्य-समुदाय पर निभेर थी। अतः भारतीय समाज-व्यवस्था को 
परिपूणंता इसके प्रतिपादकों के अनुसार इसके अन्य सब सम्भव व्यवस्थापरों से 
श्रेष्ठ होने में है भ्रन्यथा यह व्यवस्था भी अ्रन्य सब व्यवस्थाझ्रों के समान स्वयमेव 
तो निर्जीव ही है भ्रतः इससे यह आश्या नहीं की जा सकती कि यह किसी समाज 
में स्वयमेव पूर्ण प्राण-प्रतिष्ठा कर सकेगी । इतना अवश्य हो सकता है कि 
कितना हो पतित समाज इस व्यवस्या को मानने लगे तो उसमें भी यह क्रमशः 
परिवर्तत कर सकेगी । इस व्यवस्था में चारों ओर के जन-समुदाय के दोष 
कुछ-न-कुछ मात्रा में तो प्रतिविम्बित होंगे ही ओर इतनी परिपुरणाता की झाशा 
एक समाज-व्यवस्था से नहीं की जा सकती कि उसके ऊपर चारो ओर के 
वातावरण का तनिक भी प्रभाव न पड़े । इसलिए यदि इस व्यवस्था में उपरोक्त 
कमी शभारोपित की जाये तो इसे स्वीकार करना ही पड़ेगा | 

यह व्यवस्था सर्वश्रेष्ठ व्यवस्था है इस वात के कहने का यह भी अ्रथ नहीं 
हैं कि भ्रन्य सब व्यवस्थाएँ पूर्णतया निरथंक हैं, भ्रथवा उनमें मनुष्य सुखी हो 
ही नहीं सकता भ्रथवा उनके अन्दर किसी भी व्यक्ति की श्रान्तरिक उन्नति 
सम्भव ही नहीं है। अन्य व्यवस्थाएँ भी श्रन्त में व्यवस्थाएँ ही हैं, श्रौर इसलिए 
उनके अन्दर भी मनुष्य को सुखी बनाने का प्रयत्न है तथा उनके अन्दर भी ऐसे 
व्यक्ति उपन्न होते हैं जो आध्यात्मिक श्रेष्ठता प्राप्त करते हैं तथा जीवन में 
झादर्शं उपस्थित करते हैं । परन्तु भारतीय व्यवस्था की श्रेष्ठता उनकी तुलना 
में इसी में है क्योंकि इसकी सम्पूर्ण और सर्वाज्भीरा योजना ही मनुष्य-जीवन 
का चरम लक्ष्य ध्यान में रख कर की गयी है शोर उसी झ्नोर मनुष्य को बढ़ाने 
फे लिए सव सीढ़ियाँ निर्माण की गयी हैं इसलिए इसमें रहते हुए मनुष्य को 
ऋपने लक्ष्य की ओर वढ़ना तुलनात्मक श्रधिक सरल है क्योंकि उसे प्रत्येक पग 
पर तदनुकूल वातावरण निर्माण प्राप्त होता है। और, व्योंकि इसमें भनुष्य की 
आध्यात्मिक श्रेष्ठता का वातावरण निर्माण किया गया है। (व्यक्तिगत स्वार्थ की 
तुलना में) इसलिए इसमें स्वार्थ श्रोर सुखोपभोगों की उपलब्धि के लिए संघर्ष 
कपम्र हो कर तुलनात्मक सुख भी श्रधिक रहना सम्भव है । 

जहाँ तक सुख-निर्माण का प्रदन है इस दृष्टि से विभिन्‍त व्यवस्थाम्रों को 
तुलना करना कठिन है क्योंकि प्रत्येक समाज के, जो एक जीवन-प्रणाली का 
निर्माण कर उसके अनुसार जीवन व्यतीत करता है, विधि-निषेघ उसी श्रनुसार 
निश्चित हो जाते हैं, उसमें उसी अनुसार वातावरण निर्माण हो जाता है तथा 
उसमें व्यक्तियों को विचार की पद्धति भी वैसी ही वन जाती है श्रतः साधारणतया 
उस समाज के व्यक्तियों को उसी पद्धति में सुख, आनन्द तथा रस का शझ्नुभव 
होता रहता है। वैसे सभी व्यवस्थाएँ ही कुछ-न-कुछ मात्रा में समाज की 
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व्यवस्था निर्माण करनेवाली होने के कारण इनमें से प्रत्येक में जिस मात्रा में 
समाज की सुव्यवस्था रहती है उसी मात्रा में सुख रहता है। इस दृष्टि से 
उपरोक्त भारतीय समाज-व्यवस्था समाज की सर्वाज्भीण, सुयोजित व्यवस्था 
निर्माण करनेवाली होने के कारण यह भी सुख-निर्माण का एक साधन अवश्य 
थी, परन्तु इसमें योग्यतानुसार कार्य-विभाजन होने के कारण, विभिन्‍न वर्गों में 
निश्चित कार्य-विभाजन कर विभिन्‍न स्थानों के लिए प्रतियोगिता अ्रतः विद्वंष 
समाप्त किये जाने के कारण, समाज में सबसे श्रेष्ठ स्थान सबसे धर्मप्रवरा, 
चारित्रिक दृष्टि से उन्नत तथा तुलनात्मक कम-से-कम व्यक्तिगत जीवन और 
व्यक्तिगत हित का विचार करनेवाले लोगों को दिया जाने के कारण (जिससे 
उनके द्वारा प्रमुख रीति से समाज की हित-चिन्ता ही हो तथा समाज के शेष 
व्यक्तियों में उनके प्रति श्रद्धा निर्माण हो कर उनके प्रति ईर्ष्या तथा विद्वेंष न 
हो), वथा व्यक्तिगत स्वार्थ का महत्व कम रखने के कारण जिससे समाज में 
सद्ध्ष कम हो--यह व्यवस्था पर्याप्त सुख निर्माण करनेवाली थी । इसमें एक ही 
वर्ग को समाज के ऊपर सम्पूर्ण सत्ता न दे कर उसका विभिन्न वर्गों में विभाजन 
कर प्रतिरोध और सनन्‍्तुलन ((: ८८८४ 370 972)297०68) निर्माण करने का 
प्रयत्त था) जिससे समाज में किसी भी वर्ग के अत्याचार की सम्भावना कम-से- 
कम हो कर उससे उत्पन्न होनेवाला कष्ट समाज को न रहें इसका भी प्रयत्न 
था। केवल भौतिक सुखोभोग ही सुख का साधन है यह भावना भी दूर कर 
तथा अपने कतंव्यपालन (घमंपालन), त्यागवृत्ति, परहित ओर परसेवा तथा 
सन्तोष* को वृत्ति में ही सुख हूँढने का प्रयत्न निर्माण कर भी विभिन्‍न कष्टों 
में सुख अनुभव करने की वृत्ति निर्माण की गयी थी और इसलिए भी इस 
व्यवस्था में सन्‍्तोष ओर सुख तुलनात्मक झधिक था । 

इस व्यवस्था की व्यावहारिकता पर पहले ही बहुत कहा जा चुका है और 
यह भी स्थान-स्थान पर बताया जा चुका है कि इस व्यवस्था के सम्बन्ध में जो 
भी विचार भारतीय विचारकों ने किया है वह सैद्धान्तिक विवेचना नहीं है 
श्रपितु उन्होंने. जीवन के व्यवहार का ही विचार किया है। अ्रतः संक्षेप में, यह 
व्यवस्था पूर्ण व्यावहारिक ही बतायी गयी थी । केवल इतना ही था कि इसमें 
व्यावह्वारिकता का विचार करते हुए मनुष्य को आद्श की ओर बढ़ाने का 
प्रयत्त था ओर इस प्रकार आदर्श के साथ व्यावहारिकता का झथवा व्यावहा- 
रिकता के साथ आदर का पूरा समन्वय किया गया था । 

परन्तु, केवल इतना ही नहीं था कि यह व्यवस्था व्यावहारिक हो। इस 
व्यवस्था को व्यवहार में लाया भी गया था श्लौर आज भी कुछ मात्रा में तथा 
श्राज से पूर्व इससे भ्रधिक मात्रा में बचे हुए इस व्यवस्था के अवशेष इस ओर 
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इंद्धित करते हैं, (यद्यपि वर्तभाव काल में इसका स्वरूप बहुत विकृत हो गया 
है भौर उसकी बहुत पतित अवस्था है) | वर्ण-व्यवस्था (जन्म पर आधारित) 
गाज भी है ही और भ्ाज भी सवर्ण विवाह ही होते हैं । आश्रम-व्यवस्था में 
ब्रह्मचय॑ , गृहस्थ तथा संन्यास का रूप कुछ-कुछ अच्छी अवस्था में आ्राज के कुछ 
काल पू्व॑ तक था (स्वामी दयानन्द के काल तक) झोर झाज भी यत्र-तत्र इन 
प्ाथमों के अनुसार जीवन व्यतीत करनेवालों के कुछ उदाहरण मिल सकते हैं। 
सत्री-धर्म का, जो आदर्श की दृष्टि से सबसे श्रेष्ठ है प्लोर जिसको सबसे अधिक 
भ्रव्यवहाय॑ कहा जा सकता है, श्राज भी उत्कृष्ट रूप देखने को मिल सकता है-- 
पातिब्रत्य का, परिवार के लिए. समपंण का, पति की मृत्यु के परचात्‌ पूर्ण 
ब्रह्मचय॑-त्रत के पालन का । विवाह भी अभी तक लगभग प्राचीच परिषाटी तथा 
प्राचीन नियमों के अनुसार ही होता है। राज्य-व्यवस्था में श्रवदय, पिछली कई 
शताब्दियों से परकीयों से सद्भुप के कारण तथा उनके आआधिपत्य के कारण, 
उसका मूल रूप वर्तमान काल में नहों दिखायी देता, परन्तु अशोक, हप॑, 
समुद्रणुतत तथा चन्द्रमुप्त मौय॑ के शञासनों के ऐतिहासिक चर्णानों में उस व्यवस्था 
का थोड़ा-सा स्वरूप अवश्य परिलक्षित होता है तथा देश में एकछत्र चक्रवर्ती 
राज्य स्थापित करने के प्रयत्त भी उस काल में दिखायी देते हैं । मोक्ष को 
कल्पना, पुन्ज॑न्म तथा कमंफल की घारणा शआ्राज भी भारतीय जनसमुदाय को 
प्रभावित करती है । इत्तना ही मात्र देखने से--जो इस व्यवस्था की पतित अवस्था 
का चित्र हे--इतना तो निश्चित कहा जा सकता है कि इस व्यवस्था पर 
व्यवहार किया गया था और सफलता के साथ किया गया था तथा जब इसकी 
व्यवस्था की श्रेष्ठ अवस्था रही होगी उस समय उसका पालन और व्यवहार 
वहुत उत्कृष्टता के साथ होता होगा । परन्तु इसके व्यवहार का सम्पुर्ण इतिहास 
प्रस्तुत करना श्रर्थात्‌ इसकी चरम श्रौर पतित ऐतिहासिक अ्रवस्थाओं का वर्णन 
करना इस ग्रन्थ की सीमा के वाहर है और वैसा करना यहाँ सम्भव भी 
नहीं है । 

इस व्यवस्था का सविस्तार वर्णन पीछे किया गया है। यहाँ इतना और 
बता देना आवश्यक है कि यह सम्पूर्ण व्यवस्था अविच्छेय है। यदि इसके एक 
श्रद्ध की भी हटा दिया गया भ्रथवा यदि वह निष्किय हो गया तो फिर सम्पूरां 
व्यवस्था ही धीरे-धीरे पतन के मार्ग पर जाती है। व्यावहारिक उदाहरण प्रथम 
भ्र्याय में बताया ही गया हे* कि कोई उपयुक्त राज्य व्यवस्था न रहने से पिछले 
एक सहस्त वर्षों में जीवन के सभी अ्रद्धों का पतन होता श्रा रहा है। परन्तु जो 
बात राज्य-व्यवस्था के विपय में सत्य है वही बर्ण-व्यवस्या अथवा श्राश्रम-व्यवस्था 
अथवा स्ली-धर्म श्रादि के विपय में तथा इन सब व्यवस्थाश्रों के प्रत्येक श्रद्ध के 
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विषय में भी सत्य है | यह बात पीछे के विवेचन से स्पष्ट भी हो गयी होगी और 
विचार करने पर यह बात और स्पष्ट समझ में आ सकती है। इसलिए ऐसा 
विचार करना इस व्यवस्था के ग्रतिपादकों को मान्य नहीं है कि इसके किसी भी 
भज्ध को हटाया जा सकता है प्रथवा इसकी कुछ ही बातों को मान्य किया जा 
सकता है । यह सम्पूर्णां एक है, या तो इसे पूरा मान्य करना होगा अथवा इसे 
प्रा अ्रमान्य करना होगा । 

यही भारत की राष्ट्रीयता है, जो भारतीय विचारकों के अनुसार 
सनातन?” है तथा जो प्राग-ऐतिहासिक काल से श्रविच्छिलत्त चली भरा रही है 
और यही भारत की राष्ट्रीयता उस दिन तक रहेगी जिस दिन तक भारत में 
इस विचार शौर प्राचार को माननेवाला एक भी व्यक्ति जीवित होगा तथा 
वही व्यक्ति भारतीय *राष्ट्र' का वास्तविक प्रतिनिधि होगा । जिस दिन यह सब. 
नष्ठ हो जायेगा उस दिन यही कहा जा सकेगा भर कहना ठोक द्वोगा कि 
भारत” नष्ट हो गया जैसे श्रन्य प्राचीन राष्ट्र रोम, ग्रीस, श्रसीरिया, बेवीलोनिया, 
मित्न आादि नष्ट हो गये। यद्यपि उन राष्ट्रों की भूमि पर झ्ाज भी निवासी 
रहते हैं परन्तु वे निवासी वेसे निवासी नहों है जैसे वे पूर्व के निवासी थे। उनके 
विचार का ढद्भ, उनकी जीवन-पद्धति वह नहीं है जो उनके पुव॑जों की अथवा 
उनके पूर्व में वहाँ रहनेवाले लोगों की थी। झतः उनके नष्ट होने का अर्थ है कि 
यद्यपि उन देशों की भूमियों का और वहाँ के निवासियों का झभी भी अस्तित्व 
है परन्तु उनको संस्कृति नष्ठ हो गयी है। जिस दिन भारत की यह संस्कृति 
पूर्णा रूप से नष्ठ हो जायेगी उस दिन भारत भी नष्ट हो जायेगा। परन्तु 
भारतीय विचारकों को यह धारणा है कि यह संस्क्ृति अमर है, सनातव है भौर 
इसका उत्थान, पतन तो हो सकता है परन्तु इसका पराभव नहीं हो सकता । 
देवताओं ने श्रमृत का पान किया है, दैत्यों ने नहीं किया तथा राहु और केतु 
के द्वारा कभी-कभी ग्रसित होने पर भी सूर्य श्र चद्धमा बार-बार श्रपने पुरा 
प्रकाश से प्रकाशित हो संसार को ज्योत्ति प्रदान करते हैं श्लौर उनका मागंदर्शन 
करते हैं । 


सन्दर्भ-सझेत 


पहला श्रध्याय 


१. 


५ 


डर 


५5 


' देखिए मनु ७॥१४-१५, 


मेवसमूलर--- सिक्स सिस्टम्स श्रॉफ 
फिलॉसोफी पृष्ठ १६३ से उद्धृत 
काशीप्रसाद जायसवाल - मनु 
एण्ड याज्ञवल्व्य, पृष्ठ ३२-४४ 


, उदाहरण के लिए एन, एन. लॉ 


की एस्पेक्टस श्रॉफ. एन्हेण्ट 
इण्डियन पॉलिटी में कौथ की 
प्रस्तावना पृष्ठ ४; विलाउवी; 
पोलिटिकल झाइडियोलॉजी श्रॉफ 
दि एन्शेण्ट वल्ड, पृष्ठ १४ 


, ९१(६२०७० 
देखिए धागे पृष्ठ २०-२३ 


, देखिए. कौटिलीय 


अ्र्थशार््र, 
वात्स्यायव कामसूत्र, सुश्रुत संहिता 
का प्रारम्मिक भाग 


२४; 
महा» १२॥६६।७६; गीतम ११॥ 
३०-३३; विस्तार से देखिए श्रागे 
पृष्ठ २५४८-२६ 


, २।३०-३२; देखिए विस्तार से 


वनपव॑ १८८३ ०-६० तथा अन्य 
पुराणों में कलियुग वर्णन 


« २े।४१।२४-रप्‌ 
१०, 
१ १. 


देखिए आगे पृष्ठ २५८ 
१5५०१३११-२२ 


१२. सेक्रेड वुक्स श्रॉफ दी बुद्धिस्ट्स, 
भाग २, पृष्ठ २६ । 

१३, सलायतन वग्ग १०॥१० (अव्या- 
कृत संयुक्त-श्रानन्द सुत्त) 

१४, मज्किम पञ्आास, परिव्वाजक वग्ग, 
भ्रग्गि वच्छगोत्त सुत्त । 

१५, डायलॉग्स श्रॉफ दि बुद्ध, भाग १, 
पृष्ठ रथ । 

१६, इण्डियन फिलॉसोफी, भाग १, 
पृष्ठ रेछ८ 

१७. एाोरे 

१८, राधाकृष्णन--इण्डियन फिला- 
सोफो, भाग १, पृष्ठ ४०९६ । 

१६, देखिए आायंदेव की माध्यमिक 
दाल को टीका भी । 

२०, राधाकृष्णन--इण्डियय फिल-ों- 
सोफी, भाग १, पृष्ठ३ ६०-६१ । 

२१, बुद्धिज़्म, पृष्ठ 5३-८४ । 


. २२. बुद्धाज़ फिलॉसोफी, पृष्ठ ८१. 


२३, बुद्ध, पृष्ठ ५३१ । 

२४, सुत्ततिपात २॥७ । 

२५. देखिए श्रागे पृष्ठ ११११। 

२६. सेक्रेड बुक्स धॉफ दि बुद्धिस्ट्स, 
भाग २। 

२७. सेक्रेड ब॒ुक्स श्रॉफ दि बुद्धिस्ट्स, 
भाग २। 

२८. देखिए शआ्रागे पृष्ठ ६०-६१ । 
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२६. देखिए ऊपर पृष्ठ १०-१३ ॥ 

३०. डायलॉग्स श्रॉफ दि बुद्ध, भाग १, 
पृष्ठ २०६ । 

३१, पृष्ठ ७०-७१ । 

३२. बुद्ध एण्ड दि गॉस्पेल भ्राफ बुद्धिउम, 
पृष्ठ २९६ । 

१३, १६२०३ । 

२३४, देखिए झागे पृष्ठ ६३-६४ । 

२५. योगसूत्र २१३ । 

३६. योगसूत्र ४॥७; महा० १२५॥२८०। 
२३-४६, 

२७. स्टडीज़ इन जेनिउम, पृष्ठ २८॥। 

३८. श्रीमती स्टीवेससन--दि हाट आफ 
जैनिजुम, पृष्ट ५-६, श्य-१६ । 

३६. ४॥४५।१॥१; देखिए, श्रथव॑वेद 
११७४ भी । 

४०, मनु २॥६; गोतम १॥२ 

४१, मनु २।६; याज्ञ १॥७; वसिष्ठ 
१।३; 

४२, वनपर्व. २०७८३; शान्तिपव॑ 
२४॥४।६; भनुशासनपर्व १४१ 
६५१ 

४३. चतुर्थ व्यास्यात, पृष्ठ १॥ 

४४, प्रथम व्याख्यान, पृष्ठ २। 

४५. रंख ११॥२॥ 

४६. १०।८०५ । 

४७. ६।५८५।२; ७॥१॥१॥६ । 

४प्ए. ५॥४)४५ | 

४९. २।१०॥७ । 

३०. केठ १॥१।२६-२७; २२७; ईंश 
६-११; बृह॒दारण्यक ४।४।२-६। 

५१, मुण्डक ३१६ । 

५२, श्वेताइवतर ३॥६ । 


३७५ 


परे, छानन्‍दोग्प २१३॥२) १।२।१-८। 

४४, तेत्तिरीयोपनिषद्‌ शिक्षावली । 

१५, बृहदारण्यक० ६॥४; कौषीतकि 
३१; कठ ६॥४ | 

४६, छानन्‍्दोग्यप ४४; ५१॥१०॥७; बृह- 
दाग्ण्यक १॥४।११ ॥ 

५७. तैत्तिरीयोपनिषदू २॥२; बृह॒दा- 
रण्यक १।४॥११; छान्दोग्य ६॥१। 
११२।२०१२। 

प८, २।१। 

५६. छान्दोग्प २२३१; 
कोषीतकि ३।१ । 

६०, मुण्डक १२॥३ । 

६१. बृहदारण्यक्‌ १॥४॥१७। 

६२, बृहदारण्पयक १॥५॥१७ | 

६३. बृहदारण्यक ३॥७। 

६४, बृहदारण्यक १॥४॥२६ | 

६४. कंठ ६॥१। 

६६. बृहृदारण्यक ५॥२॥१ । 

६७. तैत्तिरीयोपनिषद्‌ ३३१० । 

दल: कंठ १॥१।३ | 

६६. बृ हृदारण्यक ३|७ | 

७०, प्रश्न ११; छान्दोग्य ३॥११। 

७१. कठ १२६, छाबन्दोग्य ४॥४॥३ ॥ 

७२, प्रइव १।१। 

७३. वृह॒दारण्यक ४।१।२ | 

७४. मुण्डक १२८; १॥१।४-४; बृह- 
दारण्यक १॥४॥१७ | 

७५. तैत्तिरीयोपनिषद ३१० । 


5।१५; 


७६. ईंश १, १३। 


७७. तेत्तिरीयोपनिषद्‌ ३३१० । 
७८, बृह॒दारण्पक १॥३।१८॥।॥ 
, कोषीतकि ३॥१ । 


प्ठ 
/? 


२३७६ 


८०५ वृहदारण्पयक १॥४।१२-१३ । 


प्र. 


छानन्‍्दोग्य ५॥११॥५-६ । 


८२, हिस्ट्री ऑफ घर्मशात्र, भाग १, 
पृष्ठ ४ । 
८३. १४-५५ । 


८४. 


घर 


८. 


प्य७, 
पप, 
८६, 
६०. 


हर 
६९. 


६३. 


€४ 
८४, 


€६ 


६७, 


पराशर १॥१२-१०; अग्नि१६१। 


६-२; पदुम २६३॥८६-८६; लिख्भ 
२३६।६३-६६; देखिए, कारे--- 
हिस्ट्री श्रॉफ धर्मशास्र, भाग १, 


पृष्ठ १३३२-३३ । 

« ९१९१६; १६।१७ । 

याज्ञ० ३॥१६५; २।१३२, ११५; 
२३।६२७, २४२, २६३ । 
३२।२३१। 

२३४॥२ | 

दिष्णुपुराण ४२११-४८ | 
डाइनेस्टीज़ श्रॉफ दि कलि एज, 
भूमिका-पृष्ठ 4ए। 

महा० ३॥६०।३३-३४ । 
९८।॥४५।४६-५० ; 

मन्मथनाथ दत्त--श्रग्तिपुराण का 
अ्रग्रेजी अनुवाद, प्रस्तावता पृष्ठ 
२। 


« 5 “२।२४-२६ | 
 ३ै।१३।२५-३६, देखिए वायु- 
उराण १०१७-१६, २२-२५, 
२३-४० भी । 

« ७।४१-४२ 

मनु ध२२; १०१०५-१०८; 
कात्यायनस्मृति. कर्मप्रदीपगअंश 


२०१६-१०; वामन ६६।२६-३६; 
झादि। 


ह्प, 


६६. 


१००, 


“3 
»्च्चि 


१०३. 
१०४, 
१०५, 
१०६. 


९१०८, 
१०६. 


११०. 
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१३२३ 
११२. 


११३. 
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राधाकृष्णन--हिन्दू च्यू झॉँफ़ 
लाइफ, पृष्ठ ८६ । 
महा० १।॥७३-७४ । 
राघाकृष्णन--रिलीजन 
सोसाइटी, पृष्ठ १६६ । 


० 


एण्ड 


. देखिए पुराणों में युग-वर्णांन 


यथा वायु ८; मत्स्य १४२ 


, अथवंवेद ११॥७। २४; छान्दोग्य 


७॥१॥२ । 

११ । 

११।१।६७-६६ 

शि८म-८८्‌ । 

हिस्द्री भॉफ्‌ू इण्डियन लिटरेचर, 
पृष्ठ २४ । 


. पोराणिक इण्डेक्स की भूमिका- 


पृष्ठ 49८ । 

१५।१०११६॥७ | 
मत्स्यपुराण के अनुवाद को 
भूमिका, पृष्ठ ६। 

याज्ष० १॥३; विष्णुघमंस्‌त्र 
२३।७० 

१॥१३॥६६ 

मत्स्य १४४।३ ०-३ १; वायु ५६। 
३१-३२ । 

उदाहरण के लिए निम्नलिखित 
ग्रन्यों ने यह प्रतिपादित करने 
का प्रयत्न किया है कि विविध 
कालों में लिखे गये धर्मग्रन्थों ने 
विविध कालों को भिन्न-भिन्न 
व्यवस्थाओ्रों का प्रतिपादन किया 
हैं। इसी श्राधार पर इन ग्रन्थों 
की सम्पुर्ण विवेचना है। लेखक 


सन्दर्भ-स द्वू त/भध्याय १ 


का इस विषय पर जो मत है ११६ 
उसको सकारण यहाँ ( इस 
भ्रध्याय में) बताया गया है । 


१.डॉ० डी० एल० रॉय--हिस्ट्री १६१७, 
ऑफ कास्ट-सिस्टम इन इण्डिया. (८ 
११६. 


२. डॉ० राधाकुमुद सुकर्जी--- 
एन्हेण्ट इण्डियन एजुकेशन । 

३. डॉ० एन. सी, बन्योपाध्याय--- 
इकोनोमिक लाइफ एण्ड प्रोग्रेस 
इन एन्हेण्ट इण्डिया ॥ 


१९०. 


3] 
१९२. 


१२२३. 
४. कुमारी शकुन्तलाराव शाज्री-- ५२५, 


वीमेन इन दि वेदिक एज । १२५, 
५. कुमारी शकुन्तलाराव शास्री-- 
वीमेन इन दि सेक्रे ड लॉज़ । 


६. सर शिवस्वामी ऐयर--- १२६. 
इवॉल्यूशडान ऑफ मोरल्स इन १२७. 
इण्डिया | श्स्ष, 


७. डॉ० बेनीप्रसाद--स्टेट इन... ५ 
एन्देण्ट इण्डिया | 

८. डॉ० बेनीप्रसाद--थियोरी 
श्रॉफ गवर्नमेण्ट इन एन्शेण्ट 
इण्डिया । 

६. डॉ० धार, सी. मजूमदार--- 
कॉरपोरेट लाइफ़ इन एन्शेण्ट 
इण्डिया । 


११४, ३।४१ ! 
११४. मतु २।२७, ३० । 


१३१. 
१३२. 


१३३. 


३७७ 


मनु ६॥४५-६३,, ६४-३७; 
झाप० २॥६।१३॥१-६: वसिष्ठ 
१७।५६ आदि 

मनु ५॥१३७-४० | 

सनु €६६५-६६ 

मत्स्य ३१॥१६ । 

देखिए काणो--हिस्द्री श्रॉफ धर्मं- 
शास्र, भाग ३, भ्रध्याय ३२ । 
गौतम १॥१-२; सनु १४६ । 
१॥१।२०।६२ । 

पृर्वंमीमांसा १३१ । 

ध्ाप० १॥१२।१-१२। 
छानदोग्गप 5।१५॥१; देखिए 
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को टिल्य की राज्य-व्यवस्था 
भारतीय राजशार्न-प्रणेता 
भीष्म का राजधमं 

मनु का राजधर्म 

शुक्र की राजनीति 


भारतीय संस्कृत्ति के मूल तत्त्व 

भारतीय संस्कृति के मूल तथ्य 

भारतोय संस्क्ृति और इतिहास 

भारतीय समाजशास्त्र के मुलाधार 

वैदिक दर्शन 

प्राचीन भारतीय साहित्य एवं संस्कृति की एक 


भेलक 
प्राचीन भारत की दण्डनीति 


हिन्दुस्तान की पुरानी सम्यता 

जन दाहंमिक संस्कृति पर एक विहुंंगम हृष्टि 
ऋग्वेद पर व्याख्यान 

वेदविद्या निदर्शन 

भारत में समाजशासत्र और मानवशास्त्र 
भारतीय संस्कृति---एक समाजशास्त्रीय समीक्षा 
वौद्धालीन भारत 

इतिहास-पुराण का अनुशीलन 

जगदगुरु भारतवर्ष 

भारतीय सभ्यता 

भारतीय संस्कृति 

भारतीय संस्कृति के उपादान 

भारतीय विचारधारा 

निरूढ़ पशुवन्ध 

यज्ञमधुसूदन 

यज्ञसरस्वती 

भारत की सांस्कृतिक परम्परा 

भारतीय संस्कृति 


मिश्र, राधाकृष्ण, द्वारा सम्पादित भारतीय दर्शनशास्त् 
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मिश्र, श्यामविहारी तथा शुकंदेव 


विहारी 
मिश्र, हरिमंगल 
मेहता, गंगाप्रसाद 
मंजुल, बेनीप्रसाद वाजपेयी 
यतीनद्र 
यादवेन्दु, रामनारायण 
राधव, रांगेय 
रामदेव, आचार्य 
राय, उदयनारायरु 
राय, विजयवहादुर 
लाला, राधारमन 
लोहनीं, भास्करानन्द 
वर्मा, विश्वनाथप्रसाद 
वाचस्पति, सिद्धान्त 
वाजपेयी, अम्बिका प्रसाद 


वाजपेयी, बेणी प्रसाद 
वाजपेयी, राघवेन्द्र 
वात्स्यायन 


विदेह, विद्यानन्द 
विद्यालंकार, जयचन्द्र 


विद्यालंकार, वुद्धदेव 
विद्यालंका र, विश्वनाथ 
विद्यालंकार, सत्यकेतु 


वेदवाचस्पति, प्रियब्रत 

वेज्ञानिक अनुसन्धान, नई दिल्ली 
द्वारा प्रकाशित 

वैद्य, चिन्तामरिंग विनायक 
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भारतीय धर्म और दर्शन 

प्राचीन भारत 

प्राचीन भारत 

प्राचीन भारतवर्ष की जनसत्ता और संस्कृति 
आचाये चाराक्‍य 

भारतीय नीतिविज्ञान 

पाचीन भारतोय परम्परा ओर इतिहास 
भारतवर्ष का इतिहास 

प्राचीन भारत में नगर तथा नगर-जीवन 
उत्तर वेदिक समाज एवं संस्कृति 
भारतीय संस्कृति, सम्पता तथा देशभक्ति 
पौराशिक साहित्य और संस्कृति 
राजनीति और दर्शन 

मीमांसा दशेन 

हिन्दुओं को राजकल्पना 

हिन्दू राज्यशास्त्र 


प्राचीन भारतवर्ष की जनसत्ता और संस्कृति 
वाहुस्पत्य राज्य-व्यवस्था 

भारतीय दर्शन की रूपरेखा 

भारतीय संस्कृति 

वेद-व्याख्या ग्रन्थ 

भारतीय इतिहास का उनन्‍्मीलन 
भारतीय इतिहास की रुपरेखा 
देवयज्ञ 

वैदिक पशुयज्ञ मीमांसा 

प्राचीन भारतीय शासन-व्यवस्था 
राज्यशास्त्र 


वरुण की नोका 


ग्रौर 


संस्कृति 
महाभारत मीमांसा 


'पुस्तक-सूची 


वैश्य, चिम्मनलाल 
बैद व्यास 
व्यास, शान्तिकुमार नानूराम 


शर्मा, गंगासहाय 
शर्मा, चन्द्रधर 
आर्मा, मोतीलाल 


शर्मा, रघुनन्दन 
शर्मा, रामनाथ 
दर्मा, रामावतार 
शर्मा, हरवंशलाल 
शर्मा, वेशीराम 
शास्त्री, उदयवीर 
शास्त्री, केदारनाथ 
शास्त्री, गोपाल 
शारत्री, चतुरसेन 


शास्त्री, चित्रस्वामी 
आस्त्री, देवदत्त 


शास्त्री, धर्मेच्द्रनाथ 
शार््री, मंगलदेव 


शास्त्री, रामानन्द तिवारी 

श्रीनिवासाचारी और आयद्धूर, 
रामस्वामी 

शुक्ल, द्रोणकुमार 

इयामलाल, डॉ० 

सम्पूर्णानिन्‍्द 

सप्रे, माधवराव 

सातवलेकर, श्रीपाद दामोदर 
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वैदिक निर्वाचन-पद्धति 
प्राचीन भारत 
रामायणकालीन समाज 
रामायराकालीन संस्कृति 
न्यायप्रदीप 
बोद्ध दर्शन और वेदान्त 
उपनिषद्‌ विज्ञान भाष्य भूमिका 
वेद का स्वरूप थधिचार 
बेदस्य सर्वविद्यानिधानलवम्‌ 
वेदिक सम्पत्ति 
भारतीय दर्शन के मूल तत्त्व 
भारतीय ईव्वरवाद 
भागवत दर्शन 
यज्ञ-मी माँसा 
सांख्यदर्शंन का इतिहास 
भारत की सांस्कृतिक परम्परा 
भारतीय संस्कृति 
- बुद्ध और बौद्ध धर्म 
भारतीय संस्कृति का इतिहास 
यज्ञतत्व प्रकाश 
कौटिलीय अरथशासत्र की भूमिका 
वेदिक चिन्तन 
भारतीय दर्शनशास्त्र-त्याय, वेशेषिक 
भारतीय संस्कृति का विकास 
वैदिक संस्कृति के तत्त्व 
भारतीय दर्शन की भूमिका 
प्राचीन भारत 


भारतीय इतिहास और संस्कृति 
भारतीय राजशास्त्र प्रणेता 
आ्रायों का आ्रादि देश 

महाभारत मीमांसा 

छूत शोर अछूत 


है: $ दी 


सांकृत्यायन, राहुल 


सिद्धान्तालंकार, धर्मंदेव 
सिद्धान्तालंकार, सत्यक्षत 
सिह, त्रिवेणीप्रसाद 
सुरजनारायण 

सूरि, विजयधर्म 

सुययकान्त, डॉ ० 

स्वामी, भूमानन्द सरस्वतो 
हरिदत्त 
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देवता-विचार 

महाभारत की समालोचना 
भरद्वाज ऋषि का दर्शन 
वसिष्ठ ऋषि का दश्शन 
वेद-परिचय 

वैदिक धर्म की विशेषता 
वैदिक यज्ञ-संस्था 

वेदिक राज्य-पद्धति 

वंदिक व्याख्यानमाला 
वंदिक सम्यता 

शतपथ बोधामृत 
ऋग्वेदिक आर्य 

बौद्ध दर्शन 

वाद्ध संस्कृति 

वंदिक कतंव्यशास्त्र 

आये संस्कृति के मूल तत्त्व 
हिन्दू धघामिक कथाओं के भौतिक अर्थ 
योगदर्दन 

जैन तत्त्व दिग्दर्शन 

चंदिक देवशास्त् 

वेदिकी लोक व्यवस्था 
हिन्दू परिवार मीमांसा 


संक्षिप्त नाम 
भ्ररित 
प्रथव 
ग्रत्रि 
शाप, 
श्राप, गह्म 
ग्राश्व, गृह्य 
अंगिरा 
ईब 
उशनस 
ऐतरेय 
कठ 
कात्यायन 
काम 
कम 
केन 
की. 
कीोषीतकि 
गरुड़ 
गौतम 
चरक 
छान्दोग्य 


पुस्तकों के संक्तित नाम 


पर नाम 
अग्निपु राण 
श्रथरववेद 
भ्रन्रिस्मृर्ति 
श्रापस्तम्व धर्मेसूत्र 
आपस्तम्ब गृह्य सूत्र 
ग्राइवलायन गृद्यसृत्र 
अ्ंगिरास्मृति 
ईषोपनिपदु 
उदनसस्मृत्ति 
ऐतरेय उपनिषद्‌ 


- कृठोपनिषद्‌ 


कात्यायनस्मृति 
कामन्दकीय नीतिसार 
कूमंप राण 
केनोपनिषद्‌ 
कौटिलीय अर्थशास्त्र 
कौषीतकिन्राह्मणोपनिषद्‌ 
गरुड़पुराण 
गोतमघमंसूत्र 
भरकसंहिता . 
छान्दोग्य- उपनिषद 
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तेत्तिरीय 
ते, वा. 
ते, सं० 
दक्ष 
नारद 
पद्म 
पराशर 
प्रश्न 
बृहू, 

ब्रह्म 
ब्रह्माण्ड 
ब्रह्मवेवर्तं 
भविष्य 
भागवत 
मत्स्य 
मण्ड्क 
मनु 
महा. 
मार्कण्हेय 
माण्दूवय 
यम 
याज्ञ, 
रामा. 
लिडू 
लिखित 
वसिप्ठ 
वामन 
वायु 
वाराह 
विष्ण 

ही ० । 
वेदान्त 
वेशेषिक 
व्यास 
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तैत्तिरीय उपनिषद्‌ 
तैत्तिरीय ब्राह्मण 
पैत्तिरीय संहिता 
दक्षस्मृति 
नारदपुराण 
पद्मपुराण 
पराश रस्मृति 
प्रश्नोपनिषद 
वृहदा रण्यक उपनिषदृ 
ब्रह्मपुराण 
ब्रह्मण्डपुराए 
ब्रहवैवर्तंपराण 
भविष्यपुराण 
श्रीमद्भागवतपुराण 
मत्स्यपु राण 
मण्ड्कोपनिषद्‌ 
मनुस्मृति 
महाभारत 
माकंण्डेय पुराण 
माण्ड्क्यी पनिषद्‌ 
यपमस्मृति 
याज्ञवल्क्य स्मृति 
वबाल्मीकीय रामायरा 
लिड्भपुराण 
लिखितस्मृत्ति 
वसिष्ठघमंसूत्र 
वामनपुराण 
वायुपुराण 
वाराहपुराण 
विष्ण॒घ मंसूत्र 
वेदान्ससूत्र 
वेशेपिकसूत्र 
व्यासस्मृति 


पुस्तकों के संक्षिप्त नाम 


दातपथ 
शबर 
दातावप 
शिव 

शुक्र 
दवेतादइवतर 
संवर्ते 


शतपथ ब्राह्मण 
पूर्व॑मीमांसा की टीका 
धातातपस्मृति 
शिवमहापुराण 
बुक्रनीति 

इ्वेताववतर उपनिषद्‌ 
संवर्तस्मृति 


परिशिष्ट 
राजनीति और नेतिकता 


भारतीय राजनैतिक व्यवस्था और राजनैतिक जीवन में कई ऐसे साधनों 
का अवलम्ब बताया गया है जो अ्रनैतिक प्रतीत होते हैं श्रोर जिनके प्रयुक्त किये 
जाने से मन में उन साधनों के प्रति स्वाभाविक रूप से एक प्रकार का विद्रोह 
भाव उत्पन्न होता है। शुक्रनीति में राजकुमारों के सम्बन्ध में कूटनीति का 
प्रयोग बताते हुए कहा है, “दुष्प्रवृत्त जो दायाद (राजकुमार) हैं, उन्हें बत्नपूर्वक 
राज्य की वृद्धि के लिए व्यात्र श्रादि से, शत्रुओं से अथवा छल से मरवा दे” 
(४।२८) । कोप के सम्बन्ध में कहा है (४॥२२), “(राजा को) अधमंशील राजा 
का सब धन हर लेना चाहिए तथा वह परराष्ट्र में भी छल, वल ओर दस्युवृत्ति 
से वन हर ले ।” छात्रु की सेना को फोड़ने के विषय में कहा है कि “शत्रु की 
सेना को भूंठा सोना दे कर (राजा) उसमें भेद डाले, तथा नित्य विश्वास से 
सोती हुईं, जागने के श्रम से थकी हुई मत्त परकीय सेना को (वह) नष्ट कर 
दे” (४॥११८७-८८) । ऐसे उपायों का कुछ वर्णन शुक्रनीति में ओर सबसे 
अधिक वर्णन कौटिलीय श्रथ॑ंशासत्र में है तथा श्ान्तिपवँ में भी थोड़ा उल्लेख है । 
कोौटिलीय में (११७) राजकुमार को केंकड़े के समान अपने पिता का भक्षक 
वता कर (१११७।६) फिर उनके विरोध को शान्त करने के विभिन्न आचार्यों 
द्वारा प्रतिपादित ढद्ध वर्णित हैं जिसमें राजकुमार को मारने, बन्धन में 
डालने, विभिन्न दुव्यंसनों में फेंसाने अ्रथवा विविध लोगों की निगरानी 
में रखने का उल्लेख है। इसके अगले अध्याय में राजपुत्र अपने अप्रसन्न पिता 
के प्रति कैसा व्यवहार करे, यह वत्ताया गया है। इसमें कहा है कि यदि राजपुत्र 
को प्राणों का अथवा वन्चन का भय हो तो वह किसी सामनन्‍्त का श्राश्नय ले 
ओर वहाँ रह कर कोप औझौर सेना से सम्पन्न हो, विवाह, सन्धि आदि के द्वारा 
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अपने पक्ष को बलवान्‌ बनाने का प्रयत्त करे। वह दुष्चरित्रों का धन भी हर 
कर इकटठा करने का प्रयत्त करे तथा अन्त में कोई भिन्न रूप बना कर राजा 
का छिद्र देख कर शर्त्र अथवा विप से उसे मार डाले (११८७-१३) । फिर 
आगे कहा है कि यदि कोई दुष्ट राजकुमार हो और यदि राजा उसे निकाल दे 
तो उसे गुप्तचरों द्वारा शस्त्र अथवा विप से मरवा दिया जाये, परन्तु यदि उसे 
राजा ने न॒ निकाला हो (प्र्थात्‌ वह स्त्रय॑ छोड़ कर चला गया हो) तो उसे 
उसके साथियों द्वारा अथवा क्री, पान, मृगया में फेंसा कर रात्रि में उसे पकड़ 
कर ले जाये (१११८ १८-१६) । राजा की रक्षा के लिए पाँचवें भ्रधिकरण में 
बताया गया है कि यदि राजा के विरुद्ध पडयन्त्र की सम्भावना हो तो किसी दूसरे 
पुष्व को राजा के समान बना कर लोगों के सम्मुख उपस्थित करे, पड़यस्त्र 
में यदि कोई राजकुमार हो तो उसे बाधावाले देश में चढ़ाई करने भेज दे, 
यदि कोई सामन्त वश में न आये तो उसका वन्य जातियों के किसी सरदार से 
विरोध करा दे अथवा किसी को भूमि दे कर उसे पकड़वा दे। द्वेंषी सामन्तों 
को धोखे से बुला कर मारना भी बताया गया है (४॥६।१-२७)।॥ दूपित 
अधिकारियों को मारने के ढज्भ अथवा दुष्ट नगर, ग्राम, कुलों को नष्ट करने 
के ढज़, विस्तार से इसी श्रधिकरण में बताये गये हैं जिसमें परस्पर कलह के 
द्वारा, दोष आरोपित कर, धोखे से शस्त्र द्वारा, विष द्वारा श्रथवा कोई बहाना 
वना कर मारने और नष्ट करने की विधियाँ वतायी गयी हैं (१११) । कौटिल्य 
ने गशिकाओं का भी उपयोग राज्य-कार्य के लिए श्रर्थात्‌ शत्रु राजा के चरों 
अथवा दुष्ट पुरुषों को मारने अथवा उन्हें प्रमादित करने के निमित्त बताया है 
(१२७४३) तथा सुरागृहों के भी उपयोग का उल्लेख है (१॥२५॥६-७,१३,१६)। 
अपराधियों को खोजने श्र पकड़ने के लिए (४४-५४) तथा कोष-संग्रह के लिए 
(५॥२) भी छलपूर्ण उपाय वताये गये हैं । सम्पुर्णा तेरहर्वाँ श्रधिकरण ही शत्र के 
साथ व्यवहार करने में जिन छल-छदुमपूर्णां उपायों का प्रयोग करना चाहिए 
उनसे भरा हुआ है जिसमें शन्रुपक्ष में निराशा उत्पन्न करने, शत्रु की प्रजा में 
अपनी विजय का विश्वास उत्पन्न करा कर तथा शत्रु-पक्ष के लोगों में भेद 
डाल कर उनको अपने पक्ष में करने, झ्त्र राजा को धोखे से मारने तथा 
शत्रु राजा के ऊपर विजय प्राप्त करने के बहुत-से छलपुर्ण उपाय दिये हुए हैं 
जिनका यहाँ विस्तारभय से वर्णान करना सम्भव नहीं । आपत्तिकाल में धन- 
संग्रह के सम्बन्ध में शान्तिपव में भी कहा है कि उसके लिए प्रजा को दुःख 
, हैना तथा उसमें बाधा. डालनेवाले प्रतिपक्षियों को मार डालना .कोई अनुचित 

बात नहीं है; इसलिए दूसरों से घन लूट कर, धन-धानन्‍्य छीन कर और अधिक 
कर ले कर भी कोष-संग्रह करना चाहिए श्रर्थात्‌ इस प्रकार से भी धन निकालना 
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घाहिए जैसे निजंल-स्थान में से भी व्यक्ति जल निकाल लेता है (१३०२५- 
४४, १३२५) । शान्तिपवं, अध्याय १४० में भ्न्‍्य राजाओं के साथ व्यवहार 
करने में जिस कूटनीति का वर्णन किया गया है वह अत्यन्त धृतंतापूर्ण है भर 
धर्म के ग्रन्य में वैसी नीति पाने की अपेक्षा करना ही कठिन है तथा उस नीति 
को प्रतिपादित करनेवाले व्यक्ति अथवा समाज के सम्बन्ध में बुरा विचार ही 
उत्पन्न होता है । शत्रु के साथ कूठनीतिक साधनों के प्रयोग के विषय में पीछे 
बारहवें अध्याय में बताया ही गया है । 

संक्षेप में कहा जाये तो भारतीय ग्रन्थों में इन कूटनीतिक उपायों का 
वर्णन पाँच विषयों में किया गया है - आपत्तिकाल में कोप-संग्रह करने में, राज्य 
के अपराधियों की खोज करने और उन्हें पकड़ने में, राज्यद्रोहियों को नष्ट करने 
में, चाहे वह राजकुमार हो, सामन्‍्त हों, कमंचारी हों अथवा प्रजा हो, अ्रधर्मी 
राजा के साथ व्यवहार में तथा द्ात्रु के साथ व्यवहार में आनेवालो राजनीति में । 
ऐसी स्थितियों में भी इन उपायों का प्रयोग अन्तिम अश्रवस्था में ही बताया गया है 
और वह भी जब कि यह बहुत श्रावश्यक हो जाये | यह, हम इनमें से एक-एक 
विपय के विचार करने पर देख सकते हैं । कोष के छल-छद्मपूर्णा उपायों से संग्रह 
करने के सम्बन्ध में यह बहुत स्पष्ट किया गया है कि आपत्ति की अवस्था में हो 
ऐसा किया जाये । शान्तिपवं में भीष्म ने कहा है (१३०८) कि “आपत्तिकाल के 
लिए में तुझे धर्मपुर्णा उपाय बताता हूँ, वह सुन । परन्तु धर्म के कारण (उचित 
न होने से) में इसे घम्मं (स्थायी व्यवस्था) नहीं कहता ।” शान्तिपर्व में यह भी 
कहा है कि आपत्तिकाल का यही धर्म मानना जवाहिए (१३०।१६) । कौटिल्य 
ने भी कोपवृद्धि के उपाय बताते समय प्रारम्भ में इस बात को स्पष्ट किया 
है कि कोप रिक्‍त होने की अवस्था में आपत्ति आने पर यह सब किया जाये 
(४॥२।१)। इन उपायों का प्रयोग भी इसलिए बताना आवश्यक समझा गया 
है कि नीतिग्रन्यों का यह आ्राग्रह हैं कि कोई कर दुवारा न लिया जाये (की ० 
प।श।र; शुक्र ४४२ १८-१६) तथा इतना अधिक कर न लिया जाये जिससे प्रजा 
को कप्ट हो (मनु 9१२६, १४०; पराशर १॥६२; शान्ति० ८८।४-६) । श्रतः 
यदि आपत्ति आये और अधिक घन की आवश्यकता हो तो ऐसे साधनों का 
अवलम्बन आवधद्यक है जिनसे यथासम्भव प्रजा वोभ भी न अनुभव करे और 
कोप-संग्रह भी हो जाये । इसके अतिरिक्त यह भी कहा गया है कि इन उपायों 
का प्रयोग केवल दूपित और अधामिक व्यक्तियों के लिए होना चाहिए अन्य 
लोगों के लिए नहीं (कौ० ४२८०-८१) । इसलिए भागे हुए राजपुत्र से भी यही 
आग्रह है कि वह भी घन-हरण करे तो दूषित व्यक्तियों का ही जैसे----चरित्रहीन 
विध्रवा, पापण्डी समुदाय, अथवा अश्लोत्रिय (वेदहीन ब्राह्मण) के काम में आने- 
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वाला देवद्रव्य (१॥१८॥१० कौ०) | साथ ही यह भी नियम है कि यदि आ्रापत्ति 
के समय राजा धनिकों से ग्रधिक धन हरण करे तो वह, आपत्ति समाप्त 
होने के पश्चात्‌, उसे ब्याज सहित लौटा देना चाहिए (शुक्र ४४१२५-२६; शान्ति 
८७३०) राज्य के अपराधियों की खोज करने और पकड़ने में छदमपूर्णे 
उपायों का प्रयोग बिलकुल ही अनुचित नहीं कहा जा सकता और राजद्रोहियों 
के सम्बन्ध में कहा गया है कि पहले उन्हें ठीक करने का प्रयत्त करता चाहिए 
ग्रोर यदि वह ठीक न हों तब उन्हें हर सम्भव उपाय से वक्ष में करने 
अ्रथवा दण्ड देने का प्रयटल्तल करना चाहिए। राजपुत्र के सम्बन्ध में कहा है कि 
राजा पहले उसे योग्य शिक्षा दे (कौ० १॥४; ५॥६।६०), फिर उसके दुगुंणों को 
दूर करने का पूरा प्रयत्न करे (स्त्री-व्यभिचार से, मद्यपान से, दूत से, मृगया 
से, विद्रोह से) ओर यदि इस पर भी वह ठीक नहो तो फिर उसे दण्ड दे 
(को, १११७३६-४४; शाश्य्या१६-२०; शुक्र २२२७-२६; काम० ७।२-६,८) + 
राजपुत्र से इस वात का आग्रह किया गया है कि वह राजा के ही कहने के 
अनुसार चले (कौ० शाश्दा?, ३-५; शुक्र २३३७-२६, ४१-४५) परन्तु यदि 
राजा श्रर्थात्‌ उसका पिता शभ्रथवा चाचा आदि दूषित हो जाये शअ्रथवा उससे 
प्रजा असन्तुष्ट हो जाये तो ऐसी स्थिति में उस राजकुमार द्वारा पहले राजा 
को समभाने का तथा फिर शासन में लाने का प्रयत्त होना चाहिए (कौ० ११८ 
२, ६-१३; शुक्र २। ४४-४६) । केवल राजपुत्र ही नहीं, राज्य के श्रन्य लोगों 
के सम्बन्ध में भी कहा गया है कि उन्हें यथासम्भव धन, मान आदि से सस्तुष्ट 
करना चाहिए, तत्पदचात्‌ फिर भेद श्र दण्ड के द्वारा उन्हें ठीक करना चाहिए 
(को, ११३॥१४-२२, २४-२५) । इन सब बातों का विचार करते हुए ऐसा' 
निश्चित कहा जा सकता है कि भारतीय विचारकों ने यदि कहीं ऐसे उपायों का' 
प्रयोग बताया भी है, जो ऊपरी दृष्टि से अनैतिक दिखते हैं, तो भी वह अत्यन्त 

बाध्य हो कर बताया है---जब उसके बिना और कोई गत न रहे--तथा, श्रच्त 

में, इन अनैतिक उपायों का प्रयोग भी इसी दृष्टि से बताया है कि वह समाज में 
समुचित व्यवस्था श्रर्थात्‌ धर्म निर्माण करने में सहायक होंगे । 
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संन्यास) 
“जीवन में 
चाहिये ।६ ६ 
धमक्ृित्यपूर्णा - 
देताओों 
नहीं है जो निन्दित है । 
श्रेष्ठ है 3९ ' 
मृत्त 
(अनन्तर) पति 
दृष्टि से है वैसी 
आये 
दत्तस्मति 
६१००० 


शुद्ध 
देववर्गं वृष्टि के! 
यहाँ रहते हुए 
दिये हुए भोगों 
मधुर 
है और 
पालन करना चाहिए) 
अन्त्यावसायी 
वर्गों की 
कल्याणकारी होगा । 
जन्म लेता है ।””*४ 
उसमें अहद्ार-भावना 
का भी यही आशय 
शद्रा में 
प्रतिलोम विवाह 
वर्ण-व्यवस्था 
कृत्य 
(मल', 
दान पर 
तैत्तिरीयारण्यक 
(संन्यास ) 
“जो बन में 
चाहिये ।7” १६ 
धर्मकृत्य पूर्ण 
देवताओं 
नहीं है । जो निन्दित है 
श्रेष्ठ है ।8 < 
मृतक 
श्रनन्तर पति 
दृष्टि से हैं, वेसी 
आप 
दक्षस्मृति 
पू०० 


( है ६-8० 


) 


पंक्ति श्रशुद्ध शुद्ध 
श्य. ६ वेदाड्भ, कम स्थान ६ वेदाज़ 
२४ अमृत अनृत 
८ पूछनेवाले को बताये”! पूछनेवाले को बताये 
२४ सोम्यता सोम्यता 
१२९२ घन को (आवश्यकता घन को आवश्यकता 
२१ (नहर, तालाव, कुग्रा (नहर, तालाब, कु) 
३३ उपपादक उपपातक 
४-४ अ्रपनी समाज को समाज को अपनी 
११ साथ-माथ साथ-साथ 
२५ करनेवाला व्यक्ति भी करनेवाले व्यक्ति से भी 
३० नहों ने हो यह आवश्यक है 
२३ (ऋण भी) (त्रिऋण भी) 
२२ “जिन्हें समय' जिन्हें 'समय' 
६ उपकार अपकार 
२१ कीति-स्पर्शी कीति नभस्पर्शी 
१५ कि राजधर्म का कि राजधर्म का वर्णन क्षत्रियों 
के धर्म के रूप में और उनके 
लिए ही है । मनु ने राजधर्म का 
तापस, भ्रुप्तचर तापस गुप्तचर 
चोर, ग्रुप्ततर चोर गुप्तचर 
२३३ शाज्तर द्स्नास्त्र 
२२ वादवाले वादवाले 
र्‌८ मूल भूल 
२३ आवश्यक अझनावद्थक 
३३१ (वर्लि, (वलि), 
२७ क्षत्रिय-पर्मरक्षण क्षत्रिय धर्मरक्षण 
१३ दाम दान (भागे भी यही शुद्धि) 
२५ सत्ता प्रजा 
२५-२६ विक्रास और भी भावनात्मक हो विक्रास हो 
१० केश ग्रादर्श 
२६७ सन्दर्भ-संकेत संख्या ४६-१७८ . ४७-१७६ 


अलुक्रमणिका 


अक्षपटल ३०५ | 

अग्ति ६२,१४९ । 
अतिशयोक्ति ४८,८६,६३ । 
अदिति १७३ । 


अधर्मी (देखिए दुष्ट” भी) २६१,३ ३६, 


२३४६, ३६२३-९४ । 
अधिकार ५४,५५,८ २,८८०-८१ , 
८७-६० ,६६-१००,१२१,१५०१, 
१६४,२७६,२६६९, २५६ 
अध्यक्ष (विभाग) ३०४-५ । 
अनध्याय ८४ । 
'अनुलोम .१०८-६,१२६, १३० । 
अन्तेवासी १६६ । 
अन्न ८८१-८०२,६ २,१४२, २६६ | 
अपराध २६४,२६६, ३ २७-२६, ३ ३४- 
३२५। 
अपराधी ३११,३२५-३६। 
अभ्युदय ३२,७३,१३६, २८८ । 
अमरता २२५। 
अमात्य २०२,३०३,३०४-५,३२५ । 
भराजकता २४७।....... 
अर्थ (देखिए,'घन” भी) ३,५५-५६,७०- 
७३,६८,१३१,१३६,१६६,१६६, 
: १६७,२०३-४,२४५,२४८, २४२, 
:२६८-७०,र८७,२६१३। 
अधदण्ड ३३२,३३४। 


अ्रथंशार्र (देखिए, 'दण्डनीति”, नीति- 
दास्त्र” ओर 'राजधर्म' भी) ३,८७, 
२४३-४५,२५५ । 

अहतु ७। 

अवत्तारवाद १६,४०५ । 

अवनति ५४-५५ । 

अदवमेव ६१,२६३ । 

असत्य (देखिए, 'सत्य' भी ) ३२ । 

असुरविजयी ३६० । 

अहिंसा (देखिए 'हिसा” भी) २२६ । 


अहम्‌ € । 

आक्रन्द ३४४ । 
आक्रमण ३ ४८-४६ | 
आचमन '२२ | 


आचार ७७,८६,६२,६ ३, १११,१२४, 
१२७,१४१,३६५४ । 

श्राचाय (देखिए गुरु! भी) १६२। 

आाचार्या १५४० । | 


आ्रततांयी ११४,२६०-६१। 


श्रात्महत्या १५८-४६,२३० । 

ग्रात्मा ७०-६,४६,१६०,२१२३ | 

आदेश ३६-४० 

आध्यात्मिक (देखिए, “निःश्रेयस” भी) 
१,३४-३५, २८-३६ ,४८८-४६,७ ३, 
७५,७७,७६-८०;८८-६०, ११० 
१३४,१३६, १४२; १५४६, १७४६ 


( २ 


१८६, २०५, २०६, २१३, २३१, 
२५२, २६३, २७०-७१, २७३, 
२८०, २८७, रेरे८ । 

धासत्रीक्षकी २८७ । 

आपद्धर्म ८१,१०८,३०० , ३४४५-४६ , 
३४६ । 

ध्राय ३२४२ । 

धायात २१६,२६६। 

भ्रायं १०० । 

श्रावरयकता १३०,२०६,२०६,३१३५ । 

भालम ३४,५३,६८-६९,१३ १-३४, 


२०८--,२२६,२३२,२४६, २५४५ , 
२६३,२३५। 
झासक्ति १४७-४८ | 
आसन ३४८,३५७-श५८। 
इतिहास-दर्शन ३० | 


इतिहास-पुराण १८-१६,१२४, १५३, 
१५५,२०६ ३१४ । 

इन्द्रियसंयम ४२,५६,१४१,१४८,२ २६ , 
२२३१-२२,२६२। 

इप्ट ६०,१२४, १५१,२९५। 

उच्छ ११६॥। 

उत्कोच ३०५ । 

उत्तराधिकार १६४-६५,२१०,२८६, 
२६६९ । 

उत्यान ३६०-६१ ॥ 

उत्पादन २७२ | 

उत्साहशक्ति ३४५०-५४ १ 

उदात्तीकरण ३२, ६०-६१, १७१, 
३६५॥ 

उदासीन ३४५४-१५ । 

उद्योग २१६, ३६००-६१ 


) 


उन्नति ५४, ५५, ८०, १०५, १३६, 
१७१, १८२, १८३, १६६-२००, 
२०२ | 

उपधा ३०३ । 

उपनयन ८७, १२५, १३४, 
१५६, १८्य७-प८, २०० । 

उपवेद २। 

उपाध्याय १५४५ । 

उपा १५३ । 

ऋण २२० । 

ऋतु रर३, 

ऋतुकाल १५७४-७४, २१२, २२६ । 

ऋषि १४५ | 

एकता, सांस्कृतिक २३६६-६७ । 

एकपत्नीतव्रत श्८ू३ । 

कला १५५ ! 


कलियुग ४, २२५-४३, २६६ । 

कण्टक २२६४-६६, २०६ । 

कन्या १६३-६५, १७४-७६, १७८। 

कृन्यादान १७२-७३ । 

कर ११४, १६४०, २५०, २६०,२६३, 
२६४, २६६, २७४, २८र२े, २०६, 
३२३७-४६, २६५ | 

कर्म ६०, २६५ | 

कर्मचारी २६५-६६, २८३, ३०४०८, 
३१०, २२७ । 

कर्मंफल ७, १७, ६५-६८, १०९-३, 
२२५, २३२२, २१८, २७८०-७६) 
२६५, ३२४ । 

कृपण ३६० । 

काम (देखिए,'मैथन्” भी ३, ५५-५६, 
७००७३, ६०-६१ ६८, १२७, 


१२३६,, 


। 


१३९, १३६, १३६, १४२, १५२, 


१५४, १६७-६६, १७३, १७७, 
८०, १६६, २०३, २०८, २३२, 
२४५, २४८,२४२, २६०, २६३ । 
कायस्थ २६५४ । 
कारागार ३३२-३३ । 


कारीगर २१५, २६४, २६५, ३४४, 
३४५। 

कार्यपालिका ३२१४-२५ । 

कुण्ड श्८४ । 

कुबेर ३४३ । 

कुम्भीधान्यक ११६ । 

कुल ३२० । 

कुसूलधान्यक ११६ । 

कूटनीति ( देखिए, 'राजनीति' भी ) 

. १६३२-६४ । 

कूटयुद्ध ३२४६-१० ॥. ' 

कृषि ३१७०-११, २१६, २२२, २६६ 
रण२।.. 

कोश २५७, ३१७, २४९२, ३४२३), 
३५१, १६० । ा 

क्रोध ह३। 

क्षत्रिय १३, ६१-६८,. १०२, ११६, 
२१, १५८, १७४, १८३, 
२०८-६, २१०, २४२, २४० 

: २५६, २५६, २७१, २७८, २८७ 

'. एथ-६०, '२६४;' २६७, २६६ 

* ३२१, ३४७, ३५०, ३२५४१, २५२, 

क्षय ३४८, रेश८ । ह 

“79 मे लय 

खान २१२, २६६-७० , २७२६ २४४ । 

गंग र८१, श२०॥ 7 (६ 


।4 (६ 
। 


५८०“ 
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गर्भाधान १७५ | 
गान्धर्व विवाह १७३ 
गायत्री ५३, १३६ 
गुण १३४, २८६-&२ क्‍ 
गुणा (त्रि) ४६-४७, ४४-४६, ६०, 


६४-६५, रझूऊ, १०१-२, र७छण८- 
७६, २६५ । 
ग़ृुततर २११, २९८, श्८३-८४, 


३०४५, २३०६-९० ॥। 
गुरु ( देखिए, आचार! भी ) १३६, 
१६३-६५, १६८--२०५०-२० ९ । 
मुहजन १६० । 
ग्रुरदक्षिणा श्६८क। 
ग्ुरुपत्तीगमन २३४, २३५। , 
गृहकाय १५६, १४५६-६० । 
गृहस्थ १२, १७, १३, ४६, ७६, ८३- 
. ८४, १३१३-३४, १ रे८-४५, १४६, 
१६८, १८०, २०१, ९०६, २०७;. 
| २१२। 
गृहिणी १४१, १६०, १६७ । 
गो २६३०-३१, ३२४६॥। . 
गोप ३०६, २३११-१२ | 
गोलक १८४ । 
ग्रन्थ ८६ । ह 
ग्राम ३१०-११, २२९०, ३४७ । 
चक्रवर्ती ३६१-६३, श६४, २५७ । 
चतुर्थीकर्म १७४ । । 
चरित्र ३२१६-१७ । 
चार्वाक ७ । । कि 
चोरी २०६-७, ९९६५ ३२३४-३२, 
. २६४, २६५६ । आओ 
जनता (देखिए, 'प्रजा? भी)! २४१ ही 
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जनसंस्या २१२ । 

जल २१६७ । 

जाति-अपकर्ष ६१०५। 

जाति-उत्कर्प १०५। 

जानपद र॒प्यर । 

जीविका १०८, ११६-१८, १२१३-२४, 
५१२८-३०, १४२, १६१, ९६२, 
२०६, २१३, २१४, २१६, २२१, 
२६०, ९२६७-६८, २३०७। 

ज्ञानसत्ता १२१। 

तक १६०, ३१६ । 

तप १६३, १७, ५.०, ६९-३४, १०६- 
७, १४६, १४७, १५४०-५१, 
१६१ १६०, २३६, २६८, २७८- 
७६ ॥। 

तीव॑बात्रा ५९, ५७-४६, ८६, ६१, 
१५४८॥। 

तृष्णा ( देखिए, 'सन्तोप” भी ) २०८, 

२४२ । 

न्रयी २८७ । 

त्रिऋण १३२, १४१ । 

त्रिदण्डी १४८-४६ । 

पत्रिवर्ग ००-७३, २४५, २६०, २६३ । 

दण्ड ९२५, १८, २३६, २४०, 

४३, २५५४५, २६३, २११६, 


इ्‌ ४७, ३ है. हर भर 


२३ .₹) 
चर 

॥ 
श्फ 
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